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उं० 
# नमः श्रीसद्युरुदेवाय # 


चस्तावना 





मंगल भगवान्‌ बीरो मंगर् गोतमो गणी । 
मंगल कुन्दकुन्दायों जेनधर्मोस्तु मंगलम्‌ ॥ 


आजसे २४७३ वर्ष पहले इस भरतक्षेत्रकी पुण्यभूमिमें जगत्पूल्य 
परम भद्दारक भगवान श्री मद्दावीरस्थामी मोक्षमार्गका प्रकाश करनेके लिए 
समरत पदार्थोका स्वरूप अपनी सातिशय दिव्यध्यनि द्वारा प्रगट कर रहे 
थे। उनके निर्त्राणके पश्चात्‌ काल्दोपसे क्रम क्रमसे अपार ज्ञानसिंधुके 
बहुतसे भागका तो विच्छेद हो गया। तथा थोडेसे बचे हुये वीजभूठ 
पानफा प्रवाह आचार्याकी परम्परासे उत्तरोत्तर प्रवाहित होता रहा, जिसमेसे 
जिनशासमनके स्वम्भ समान कितने ही आचाये भगवन्तोंने शा्तरोंको गथा। 
उन आचार्यामे एक भगवान कुन्दकुन्दाचार्यदेव थे, जिन्होंने सर्वक्ष भगवान 
महावीरसे चला आता हुआ कज्षान गुरुपरम्परासे श्राप्त करके, उसमेसे 
पंचास्तिकाय, प्रवचतसार, समयसार नियमसार, अष्टपाहुड आदि शास्त्र 
गेंथे और समारनाजऊ श्रृतज्ञानफ़ो चिरंजीव किया | 


सबत्किष्ट आगम श्री समयसारके कता भगवान कझुन्दकुन्दाचार्यदेद 
विक्रम संचतकफी शरुआतमें हुये &ं। दिगम्बर जन परम्परामें भगवान 
कुन्दकुन्दाचार्यदेवका स्थान सर्वोत्कष्ट है। सर्वज्ञ भगवान श्री महावीरस्वासी 
और गणधर भगवान श्री गौतमस्वामीके बाद तुरन्त ही भगवान झुन्दकुन्दा- 
चार्यका स्थान आता है। दिगम्बर जेन साधु, अपनेको कुन्दकुन्दाचार्यकी 
परम्पराका कहव्यनेमे गौरव मानते दें । भगवान कुन्दकुन्दाचार्यदेवके शास्त्र 
साक्षात्र॒ गणधरदेवके बचनों जितने द्वी प्रमाणभूत माने जाते हैँ। उनके 
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रचे हुए अनेक शास्त्र हैं, जिनमेंसे कुछ एक हालमें विद्यमान हैं । 
त्रिल्लोकनाथ सर्वक्षदेवके मुखसे वही हुईं श्रुताम्तकी सरितामेंसे भर लिए 
गए वे अमृतभाजन अब मी अनेक आत्मार्थियोंकी आत्मजीबन अत 
करते हैं। उनके सर्व शा्त्रोंमे श्री समयसार महा अल्टैकिक शास्त्र है । 
आधचायभगवानने इस जगतके जीवॉपर परम करुणा करके यह शास्त्र रचा 
है। इसमें मोक्षमार्गका यथार्थ स्वरूप जैसेका तेसा कहनेमें आया है। 
अनन्तकाल्से परिभ्रमण करते जीवॉको कुछ समझनेकी बाकी रह गया है 
बह इस परमागममें समझाया है। परम कृपालु आचार्यभगवान समयसार 
शास्त्र शुरू करते हुए स्वयं ही कहते हैः--- कामभोगबंधघनकी कथा वहुतोंने 
सुनी है, परिचय किया है, अनुभवी है, परन्तु परसे जुढ़े एकनचकी 
प्राप्ति ही केवल दुर्लम है। वह एकत्वकी-परसे मिन्न आत्माकी-बात में 
इस शासत्रमे समस्त निज वेमवसे ( आगम, युक्ति, परम्परा और अनुभवसे ) 
कहूगा |? ऐसी प्रतिज्ञा पूर्वक. आचारयदेवने श्रो समयसारमे आत्माका 
एकत्व-परद्रव्यसे और परभावोंसे भिन्नपना-समझाया है । यथाथे आत्म- 
स्वरूपकी पहिचान कराना पह श्री समयसारका मुख्य उद्देश्य है । उस 
उद्देश्य तक पहुँचनेके निमित्त आचार्यभगवानने उसमें अनेक विषयोंका 
निरुपण किया है। उसमें यह कर्ताकम अधिकार अलौकिक है क्‍्योंकि-- 
“इस जगतमें मोही (अज्ञानी) जीबॉका ' परद्वव्यको मैं करता हैं? 
ऐसे परद्वव्यके कतृंखका मदद अहृक्लररूप अज्ञानांधकार-कि जो अत्यन्त 
दुर्निवार है चह-अनादि संसारसे चला आता है?” उसे जड़मेंसे उच्छेद 
करनेके लिए अमोघ शस्त्र इस अधिकारकी यथार्थ समझ है । 


चर्तमानमे जानकार जगतके बहुभागमें ऐसी अआ्ञामक मान्यताएँ 
प्रचलित हैँ कि-कर्तों बिना यह जगत बन नहीं सकता, एक आत्मा 
दूसरेका जीवन-मरण, सुख-दुःख, उपकार-अपकार कर सकता है, आत्माकी 
प्रेरणासे शरीर हल्न-चलनादि होता है, कमर आत्माकोी हैरान करते हैं, 
किसीके आशीवादसे दूसरेका कल्याण होना है तथा शापसे अकल्याण 
दोता है, देव-गुरुकी ऋपासे मोश्षकी प्राप्ति होती है, हम बरावर सम्भाल 
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रक्खें तो शरीर स्वस्थ रह सकता है और न रक्‍खें तो शरीर बिगड़ जाता 
है, कुम्हार घड़ा बना सकता है, सुनार गददने गढ़ सकता हे आदि । एवं 
* अन्य जीवका द्विताद्वित में ही करता हैँ ऐसा जो मानता हे वह अपनेको 

अन्य जीवरूप मानता है, उसीप्रकार पौदूगलिक पदार्थाक्री क्रियाकों में ही 
करता हूँ ऐसा जो मानता है व स्रयंको पुदुगल-द्रव्यरूप मानता है,” इस 
प्रकारकी भ्रामक मान्यताओंको तोडकर यह कर्ताकर्म अधिकार कद्दता है कि- 
४ कर्ता एक द्रव्य होता है और उसका कम दूसरे द्रव्यकी पर्याय होती है” 
ऐसा कमी मी वन नहीं सकता, क्योंकि- जो परिणमे वह कता, परिणाम 
चह कर्म और परिणति वह क्रिया-ये तीनों ही एक ही द्रव्यकी अभिन्‍न 
अवस्थाएं हैं।” फिर “ एक द्रव्यका कर्ता अन्य द्रव्य हो तो दोनों द्रव्य 
एक हो जाँय क्योंकि--कर्ताकमंपना अथवा परिणाम-परिणामीपना एक 
द्रव्यमे ही दो सकता है। जो एक द्रव्य दूसरे द्रव्यरूप दो जाय तो उस 
द्रव्यका ही नाथ हो जाय ऐसा बड़ा दोष आचबे, इसलिये एक द्रव्यको 
अन्य द्रव्यका कर्ता कहना उचित नहीं।” फिर “ बस्तुकी शक्तियाँ परकी 
अपेक्षा नहीं रखती ।” चस्तुकी उस उस समयकी जो जो अवस्था 
( अब - निम्वय+स्था 5 स्थिति अर्थात्‌ निम्बयसे अपनी अपनेमे स्थिति ) 
वही उसकी व्यवस्था है | इसलिये उसकी व्यवश्था करनेके लिए किसी 
भी परपदार्थकी जरूरत नहीं पड़ती । ऐसी जिनकी मान्यता हो जाती है. 
वे हरएक बम्तुको खतंत्र तथा परिपूर्ण स्वीकारते हैँ । परद्रव्यके परिणमनमे 
मेरा हाथ नहीं है न मेरे परिणमनमे किसी अन्य द्रव्यका हाथ है । 
एमा माननेमे परके कर्तापनेका अभिमान सहज ही टल जाता है इससे 
अज्ञानभावस जो अनन्तवीय परमे रुकता था वह स््रमे लगा वही अनन्त 
पुरुपार्थ है एवं उसीमे अनन्ती शाति हे--यह दृष्टि वही द्रव्यदृष्टि हुईं 
एवं वही सम्यग्दष्टि बनी । 


प्रत्येक द्रव्य अपने द्रव्य क्षेत्र-काल-भावसे अस्तिरूप ओर परद्रत्य- 


क्षेत्र-काल-भावसे नास्तिरूप है। एक द्रव्यका दूसरे द्रव्यमें अभाव हे 
इसलिये जो अभात्ररूप है वह क्या लाभ-हानि कर सकता है? यह बात 


ह्। 


यथार्धरूपसे समझमे आ जाय तो परको इष्ट-अनिष्ट मानकर जो शग द्वेंप 
होता है उसका अभाव हो जाय । 


४ दोजों द्रव्योंकी क्रिया भिन्न ही हैं । जड़की क्रिया चेतन नहीं 
करता, चेतनकी क्रिया जड़ नहीं करता | जो पुरुष एक द्रव्यको दो 
क्रियाओंका कर्ता मानता है वह मिथ्यारृष्टि है, कारण कि-दो द्रव्यकी क्रिया एक 
द्रव्य करता है ऐसा मानना वह जिनदेवका मत नहीं है |?” क्योंकि-- 
८“ इस जगतमे वस्तु हे वह अपना स्वभाषमात्र ही हे |” हरएक चस्तु 
द्रव्यसे-गुणसे-पर्यायसे परिपूर्ण स्वतंत्र है । ऐसी घोषणा यह कत्तोकमे 
अधिकार करता है। अत' आत्मा ब्लानल्लरूप है इसलिये वह स्वभावद्शामे 
ज्ञानका ही कर्ता है व विभावदशामें अज्ञान, राग-द्वेषका कर्ता है परन्तु 
परका कर्ता तो कमी भ्री नहीं होता | परसाव (विकार ) भी कोई अन्य 
द्र्य नहीं कराता, क्‍योंकि एक द्रव्यकी दूसरे द्वव्यमे नात्ति है, फिर भी 
पर्यायमें विकार तो होता हे वह पुरुषाथंकी विपरीतता अथवा कमजोरीसे 
होता है परन्तु स्वभाषमे धह नहीं है ऐसा ज्ञान होने पर विकारका नाग 


द्ोता है । 


'यह्‌ तो कतोकक्‍र्म अधिकारकझा मात्र सक्षिप्त सार हुआ। पतत॑मानंमे 
अन्य किसी भी शाद्यमे ऐसा स्पष्ट कतोकमं अधिकार कहीं भी देखनेमें 
नहीं आता | इसकी एक-एक गाथा भद्दा मूल मंत्र हैं, संसार-विषको 
औीघ्रतासे उतारनेवाली हैं । वांसुरीके नादसे जिसप्रकार सपे डोल उठता 
है उसीप्रकार इन गाथाओंके सुनने और यथार्थरूपसे समझनेपर अज्ञान- 
दशामे सुप्त आत्मा जागृत होकर 'मैं परिपूर्ण हूँ? ऐसी प्रतीति करके 
डोल उठता है | इसके मूल कती भगवान श्री कुन्दकुन्दाचायदेव तथा 
टीकाकार भगवान्‌ श्री अमृतचन्द्राचायदेवका जगतके जीवबॉपर परम उपकार 
वर्त रद्या है । इसलिये उन्हें अत्यन्त भक्ति भावसे वन्दन करता हैँ । 

जिस प्रकार श्रो समयसार आख्रके सूल कर्ता और टीकाकार अत्यन्त 
आत्मस्थित आचायभगवन्त थे उसीप्रकार उनके प्रवचनकार मी स्वरुपानु- 
भवी, वीतरागके परम भक्त, अनेक शास्रोंके पारगामी और आश्रर्यकारी 
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प्रभावना-उद्यके धारक युगग्रधान महापुरुष हैं। उनके इस समयसार- 
प्रवचन पढ़ते द्वी पढनेवालेको उनके आत्मअनुभव, गाढ अध्यात्मप्रेम, 
स्वररूपकी तरफ ढली हुई परिणति, चीतराग भक्तिके र्ममें रंगा हुआ 
चित्त, अगाध श्रुतज्ञान और परम कल्याणकारी वचनयोगका ख्याल आये बिना 
नहीं रहता। अत्यन्त आश्चर्यजनक प्रभावना-उद्य गुरुदेवके वर्तता होनेसे, 
उन गुरुओीने गत १५ वर्षामे समयसार, प्रवचनसार, नियमसार, पंचासश्तिकाय, 
अष्टपाहुड, कपायपाहुड़, पट्खंडागम्, पदह्मनन्दिपंचविशति, तत्त्वार्थसार, 
इप्टोपदेश, पुरुषार्थसिद्ध्युपाय, कार्तिकेयानुप्रेक्षा, पंचाध्यायी, सोक्षमार्ग- 
प्रकाशक, अनुभवप्रकाश, आत्मसिद्धिशास्र, आत्मानुशआासन आदि शा्सतरोपर 
आगमरहस्यप्रकाशक स्वानुभवमुद्वित अपूर्त प्रवचन करके सौशष्ट्रमे 
(गुजरात और उत्तर भारतमे ) आत्मविद्याका अतिप्रबलक आन्दोलन 
फेछाया है। मात्र सोगष्ट्रमें ही नहीं, परन्तु अभी तो उनका पवित्र 
उपदेश पुस्तकों द्वारा और 'आत्मधर्म” नामक मासिकपन्र द्वारा प्रकाशित होते 
रूनेप्ते सारे भारतवर्षमे अध्यात्मविद्याका आन्दोलन वेगपूषक फेलता जा रहा 
है। इस प्रकार स्वभावसे सुगम होनेपर मी गुरुगमक्री छप्तआ्रायताके कारण 
एवं अनादि अज्ञानके कारण अतिशय दुर्गम हो जानेवाले जिनागमके गम्भीर 
आदयोंशे यथार्थहपसे और अतिशय स्पष्टरुपसे प्रगट करके, गुरुदेवने वीतराग 
विज्ञानकी घुझती हुई ज्योतिको सतेज की है। परम पबितन्न जिनागमोमें 
तो बहुत कुछ भरा हुआ हे--परम निधान भरे पड़े हैं; परन्तु इन 
निधानोंकी देख सकतेवाली दृष्टि, परम कृपाल शुरुदेवके सप्तागम बिना 
और उनके परम करुगापूर्वक किये हुये ग्रवचचन अजन बिना हम अल्प- 
बुद्धियोंकोी कैसे प्राप्त होता? पंचमकालमे चतुर्थकालकी सुषास फेलनेवाले, 
परम शासनप्रभावक्र गुरुदेव श्री कानजीसवामीने आगमरहस्थ खोलफर मेरे. 
समान हजारों जीवों पर जो अपार करुगाकी बर्षा की है! उसका वर्णन 
करनेमे वाणी अपनेको असमये पाती है। 

जिसप्रकार परमोपकारी शुरुदैवका प्रत्यक्ष समागप्त अनेक जीवों 
पर उपकार कर रहा है। उसीभ्रकार उनके ये पविन्न प्रवचन मी इस 
काल्फे एवं भावी काछके हजारों जीवोंको यथार्थ मोक्षमागं दुशौकर 
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अत्यन्त उपकारी दोंगे। इस दुःषम्तकालमें जीव प्रायः बन्धमार्गको ही 
मोक्षमा्गं मानकर श्रवर्त रहे हैं। जिस स्वावट्स्वी पुरुषाथे बिना--- 
निम्नयनयके आश्रय बिना--मोक्षमागंका प्रास्न्भ मी नहीं होता, उस 
पुरुषार्थंकी गन्ध तक प्राप्त नहीं होती, और परावढम्वी भाषोंको ही-- 
व्यवहाराभासके आश्रयको ही सोक्षमार्ग मान उसीका सेवन फर रहे दें। 
स्वावल्म्वी पुरुषार्थवा उपदेश करनेवाले ज्ञानी पुरुषोंकी दुलेभता वर्तेती 
है और उसका निरूपण करनेवाले श्री समयसार-परमागमका अभ्यास 
अतिन्यून दो गया है। कदाचित्‌ कोई जीव उसका अभ्यास करता हे 
तो भरी उसे शुरुगमके बिना मात्र उसके अक्षरोंक्रा ज्ञान होने जितना 
ही होता है। श्री समयसारके पुरुषाथेमूलक्” गहन सत्य मिथ्यालवमूढ़ 
हीन वीये जीवोंको अनादि-अपरिचित होनेसे, ज्ञानीपुरुषके प्रत्यक्ष 
सम्तागम बिना अथवा उन्तके किये हुये विस्तृत विवेचन बिना जीवॉको 
उन सत्योका परमार्थ समझना अत्यन्त अत्यन्त कठिन पड़ता हे। 
श्री समयसारकी प्राथमिक भूमिकाकी बातोंको भी दीनसत्त्व जीव बहुत 
ऊँची भूमिकाकी कल्पना कर बेठते हैं, चतुर्थ गुणस्थानके भावोंको 
तेरहवें गुणसथानका मान छेते हैं और निराल्म्बन ( स्वावलम्बी ) पुरुषाथ 
तो कोई अनावश्यक कथनमात्र ह्वी वस्तु हो ऐसे उनकी उपेक्षा करके 
सालम्बन ( परावलम्बी ) भावोंके प्रति आग्रह छोड़ते नहीं। ऐसी करुणा- 
जनक श्थितिमें---जब कि सम्यक्रू उपदेष्टाओंकी अतिशय न्यूनताके कारण 
मोक्षमार्ग आधरणस्थितिमे पड़ा है तब--शासनोद्धारक युगप्रधान सत्पुरुष 
श्री कानजीसख्ामीने श्री समयसारके विस्तृत विवेचनरूप इन प्रवचनों द्वारा 
जिनागमोंके समेको खोलकर, मोक्षमार्गकोी अनाबृत करके, वीतरागद्दीनका 
पुनरुद्दार किया है, मोक्षके महासन्त्र सम्तान समयसारकी प्रत्येक गाथाकों 
सबे ओरसे छानकर इन संक्षिप्त सूत्रोंके विराट अर्थोकों गुरुदेचने इन 
प्रवचनेंमिं प्रगट किया है। सबको अनुभवमे आये हों ऐसे परिचित 
प्रसंगोके अनेक उदाहरणों द्वारा, अतिश्य सार्मिक तथा सुगम ऐसे अनेक 
न्यायों दवा और अनेक यथोचित दइष्टान्तों द्वारा झुन्दकुन्दभगवानके 
परमभक्त श्री कानजीखामीने समयसासके अर्थंगम्भीर सूक्ष्म सिद्धान्तोंको 
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अतिशय स्पष्ट और सरल बनाया है। श्री समयसारके मोक्षदायक भाबोंको, 
तुर्त समझ सके ऐसी प्रभावशील भाषामे एवं अतिशय मधुर, नित्य- 
नवीन विविघतापूर्ण शैलीसे अत्यन्त स्पष्टहपसे समझाकर गुरुदेवने 
जगतपर असीम उपकार किया है। समयसारंमे भरे हुए 'अनमोछ तत्त्व- 
रत्नोंके मूल्य ल्ञानियोंके हृदयमें गुप्त थे उन्हें गुरुदेवने जअगत-विदित 
किया है. । 


किसी परम मंगल योगमे दिव्यध्वनिके नवनीतलुरूप श्री स्रमयसार- 
परमागमकी रचना हुई; और उसके एक हजार वर्ष बाद जगतके महा- 
भाग्योदयसे श्री समयसारके गहन तत्त्वोंकी विकसित करनेवाली श्री 
अमृतचन्द्राचार्य द्वारा भगवती आत्मख्यातिकी रचना हुईं, तत्पत्थात्‌ हजार 
वर्ष वाद फिर महापुण्यका ज्वार आने पर, मन्दवुद्धियोंकी मी समयसारके 
मोक्षदायक तत्त्व सुप्राह्म] करनेवाले परम कल्याणकारी समयसार-पअवचन 
हुये । जीवोंकी बुद्धि मंदताको प्राप्त होती जाने पर सी पंचमकालके 
अन्वतक स्वानुभूतिका मार्ग अविच्छिन्न रहना हे इसीलिये स्वानुभूतिके 
उत्कृष्ट निमित्तभूत श्री खमयसारजीके गम्भीर आशय विशेष-विश्ञेष स्पष्ट 
होनेके परम पवित्र योग बनते रहे हैं। अन्तर्वोहद्य परम पवित्र योगोंमे प्रगट 
हुये, जगतके तीन मद्दा दीपक श्री समयसार, श्री आत्मख्यासि और श्षी 
समयसार प्रवचन सदा जयंत रहो और स्वाज्ुभूतिके पंथकी प्रकाशित 
करते रहो ! 


ये परम पुनीत प्रवचन स्वानुभूतिके पंथकी अत्यन्त स्पष्टरुपसे 
प्रकाशित करते हैँ इतना ही नहीं, किन्तु साथ ही साथ मुमुक्षु जीवोंके 
हृदयमें स्वानुभवकी रुचि और पुरुषा्थ जागृत करके कुछ एक अंशोमे 
सत्पुरुषके प्रत्यक्ष उपदेश जितना चमत्कारिक काय करते हैं | प्रवचनोंकी 
वाणी इतनी सहज, भावाद्रे, चैतन्यवान और जोरदार है कि---चैतन्यमूर्ति 
गुरुदेवके चतन्यमाव ही मानों सूर्तिमान होकर वाणी-प्रवाहरूपमे बह रहे 
हों! ऐसी अत्यन्त भाववाद्विनी-अन्तर्वेब्नफ़ों अति उम्रतुपसे व्यक्त करती, 
शुद्धात्माके श्रति अनहृद प्रेमसे विकसित होती हुई, हृब्यरपर्णी जोरदार 
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वाणी सुपात्र जिज्ञासुके हृदयकी झकझोर डालती है और उसकी विपरीत 
रुचिको क्षीण कर शुद्धात्मरुचिको जाग्रत करती है । प्रवचनके पन्‍ने-पन्‍्ने 
पर शुद्धात्ममहिमाका अत्यन्त भक्तितय वातावरण गूँज रहा है एवं इसके 
प्रत्येक शब्दसेसे मधुर अनुभवरस टपक रहा है। इस शुद्धात्म भक्तिर्ससे 
और अनुभवरससे मुमुक्षुका हृदय भीग उठता है, उसे शुद्धात्माकी लो 
ठ्य जाती है, शुद्धात्माके अतिरिक्त से भाव उसे तुच्छ भासित द्ोते हैँ 
और पुरुषार्थ मानों हृदयमे उछालें मारता है । ऐसी अपूर्व चमत्कारिक 
शक्ति पुस्तकारूढ वाणीमे क्वचित्त ही देखनेमे आती है 7 


इस भागके प्रवचनोंको दो महा पवित्र आत्माओने--परम पृल्य 
भगवती वहिन श्री चम्पावेनने तथा परम पृज्य वहिन श्री शांतावेनने मनन कर 
अनुभवमे लिया है । परम पृज्य बद्दिनोंने श्रवचनके प्रति भक्तिसे प्रेरित 
हो, इन गम्मीर प्रवचनोंकी सावधानी पूवेक नोंघ छेकर उनमेंसे अतिशय 
परिश्रम पूर्वक पक्की कापी लिखकर तैयार करके मुमुक्षुओं पर मह्दा डपकार 
किया है । इन प्रवचनोंकी नोंधमें कोई न्यायविरुद्ध भाव न आ जाये 
उसका पूर्ण ध्यान रखा गया है । 


इस प्रकार दिव्य तत्त्वज्ञानके गहन रहत्योंशो अमृतझरती वाणीमे 
समझाकर और साथ ही साथ शुद्धात्मरुचिको जागृत करके, पुरुषाथंक्रो उम्र 
करके, प्रत्यक्ष सत्समागसकी क्लांकी करानेवाले ये प्रवचन जैन-साहित्यमें 
अजोड़ हूँ । प्रत्यक्ष सत्पुरुषके वियोगमें बतेते हुए सुसुक्षुओंकी अथवा 
उनका निरन्तर संग दुष्प्राप्य हो ऐसे मुमुक्षुओंकी यद् प्रवचन अलन्य 
आधारभूत हैं। निराल्म्बन पुरुषार्थ समझाना व उसकी ओर प्रेरित करना 
यही इस शास््रका प्रधान उद्देदय होनेके कारण उनका स्वोग स्पष्टीकरण 
करनेसे इन प्रवचनोंसें समस्त शा्तरोंका--समत्त प्रयोजनभूत तत्त्वोंका 
स्पष्टीकरण आ गया है, अ्षुताग्र॒तका परम आहूल्यद्जनक महासागर जैसे इन 
प्रवचनोंमे हिलोरें छे रहा है। यह प्रवचनप्रन्थ दजारों प्रइनोंके प्रगट फरनेका 
मद्दाकोप हे। शुद्धात्माकी रुचि उत्पन्न करके परके प्रति रुचि नष्ट करनेकी 
परम औपधि हे । स्वानुभूतिका सुगम पंथ है। सिन्न-सिन्‍न कोटिके 
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से, आत्मार्थियोंको अत्यन्त उपकारक है। परम पृल्य शुरुदेवने इन 
अमृतसागर समान प्रवचनोंकी भेट कर, भारतवर्षके झुमुक्षुओऑंको निहाढ़ 
कर दिया है । 


"  स्वरूपसुधाको प्राप्त करनेके इच्छुक जीवॉकोी इन परम पवित्र 
प्रवचनोंका वारम्वर सनन करना योग्य है। संसारविपवृक्षको छेदनेका यह 
अमोघ शस्त्र है। डाल पत्तियों पर न जाकर वह मूल पर ही प्रहार करता 
है । इस अल्पायुपी मनुष्यभवमे जीवका प्रथममे प्रथम कतेव्य क्या है 
तो वह शुद्धात्माका बहुमान, प्रतीति एवं अनुभव है । वह बहुमानाएि 
करनेमें ये प्रवचन परम निमित्तभूत हैं। सुमुक्षगण अतिशय उल्लासपूर्चक 
उसका अभ्यास कर, उम्र पुरुपार्थले उनमें कह्दे हुये भावोंको सम्पूर्णरीत्या 
हृदयमे उतारकर, छुद्धात्माकी रुचि, प्रतीति तथा अनुभव करके, शाम्धत 
प्ररमानन्दको प्राप्त होओ ! 


रामजी माणेकचन्द दोशी 


चेशाख वदी ८ ममुख 
बि० सं० २००३, श्री दि० जेन स्वाध्यायम्न्दिर ट्रस्ट 
सोनगढ ( सोराष्ट्र ) 
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... # विषयानुक्रमणिका # 
विषय ' 


यह अज्ञानी जीव क्रोधादिकर्में जहाँ तक बतेंता है 
वहाँ तक कमेका बन्ध करता है 

आखब व आत्माका भेदज्ञान होनेपर वन्ध नहीं होता 

आखवोंसे निषृत्त होनेका विधान 

ज्ञान होनेका और आमस्रवोंकी निवृत्तिका समक्ाछ किस 
रीतिसे है उसका वर्णन 

ज्ञानस्वरूप हुए आत्माकी पहिंचान 

आख्रच व आत्माका भेदक्षान होनेपर आत्मा ज्ञानी 
होता है तब कतेकर्मभाव मी नहीं होता 

जीव-प्रृद्गलकमंकी परस्पर निमित्त नेमित्तिक भाव है 
तथापि कर्कर्ममाव नहीं कहा जाता 

निश्चयनयके मतसे आत्मा और कर्मको कर्कर्मसाव व 
भोक्तृभोग्यभाव नहीं हूँ, स्वेयंमे ही कढ्ेकर्ममाव 
और, भोक्तसोग्यभाष है. 

व्यंचद्वार्नंय आत्मा ब पुदुगलकं॑मकों कतृकममाव और 
भोक्टभोग्यमाव कहता है 

आत्माफ़ी पुद्गढकर्मका कर्ता और भोक्ता मानें तो महान 
दोष--स्वपरके अभिन्‍नपनेका प्रसंग--आता है; वह 
मिथ्यापना होनेसे जिनदेव-सम्मत नहीं है 

मिथ्यात्वादि आखब जीब-अजीबके भेदसे दो प्रकार है 
ऐसा कथन व उसका हेतु 

आत्माके मिथ्यात्त, अज्ञान, अविरति-ये तीन परिणाम 
अनादि हैं, उनका कर्तापना व्‌ उनके निमित्तसे 
पुद्गढका कमेरूप दोना 

आत्मा मिथ्यात्यादिभावरूप नहीं परिणमे तब कर्मका 
कर्ता नहीं है 


गाथा 
६९ 
७१ 
डरे 


७४ 
छ 


७६ 


८३ 


८४ 


८५ 


[ १३ 


विषय गाथा 
अज्ञानसे कम किस प्रकार होते हैं? ऐसा शिष्यका 

प्रभन्‍्)न व उसका उत्तर , ९४ 
कमके कर्तापनेका मूल अज्ञान ही है ९६ 
ज्ञान होता है. तब कतापना नहीं है ९७ 
व्यवद्वारी जीब आत्माकों पुदूगरकर्मका कर्ता कहते हैँ 

यह ज्ञान है. , ९८ 
आत्मा पुदूगलकर्मंका कर्ता निमित्त-नेमित्तिकमावसे मी नहीं १०० 
ज्ञानी ज्ञानका ही कतों है . १०१ 
अज्ञानी भी अपने अज्लानसाषका ही कर्ता हे, पुदूगलकमका 

कर्ता तो ज्ञानी या अज्ञानी कोई नहीं क्‍योंकि 

परद्वव्योंकोी परस्पर कतृकर्मभाव नहीं है. १०२ 


जीव निमित्तभूत बनतें कर्मका परिणाम होते देखकर उपचार- 

मात्रसे कहनेमे आता है कि यह कर्म जीवने किया १०५ 
मिथ्यात्रादि सामन्‍्य आख्व व शुणरथानरूपी उनके विशेष 

बन्धके कर्ता हैं, निः्धयसे जीव उनका कर्ताभोक्ता नहीं है. १०९ 
जीव व आख्वका भेद दिखाया है, अभेद कहनेमे दूषण दिया है ११३ 
सांख्थमती, पुरुष व प्रकतेतिकों अपरिणामी कहते हैं, उनका 

“निषेध करके पुरुष एवं पुद्ूगलको परिणामी कहा है ११६ 
न्लानसे ज्ञानमाव व अन्नानसे अज्ञानभांव ही उत्पन्न होता है. १२६ 
कर्मवन्धनमे आत्माका राग-द्वेप ,निमित्तमात्र हे ३२ 
पुदूगलके परिणाम जीवसे भिन्‍न हैं. ओर जीवके पुद्गलसे- १३७ 
कम जीवसे वद्धर्पृष्ट है या अबद्धस्प्रष्ट, ऐसे शिष्यके 


प्रश्नका उत्तर निम्धय-व्यवह्ार दोनों नयोंसे १४१ 
जो नर्योंके पक्षसे रहित है वह कर्ठेकर्मभावसे रहित ६ 
समयसार शुद्ध आत्मा है. ऐसा कहकर अधिकार पूर्ण १४२ 
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सर्वाज्धी सन्मत्तिः श्रुतधारा, गुरु गौतमने मुख धारी॥ | 
थी करुणा हों भावभरण विन, ठृषित तप्त भपि संसारी। । 
हृदय झुद्ध सुनि कुन्दकुल्दने वह संजीवन दयां विचार, । । 
घट प्रवचन!, पंचास्ति, समयसें ली लख शोषित अमृत ध्रार ।॥.. 
कुन्द्रचित पद्‌ सार्थक कर मुनि अमृतने अमृत सोचा, 
प्रन्थाज त्रय तुमने अदभुत मदुरस वरह्य-भाव खींचा ॥ 


वीर वाक्य यह अह्दो नितारें साम्य सुधारस, 
भर हृदयाव्जुलि पिंवें मुसुक्षु बमे विषय विष, 
गहरी-मूछी प्रचलत-मोह  दुस्तर-मछ उतरे, 
तज विभांव हो स्वमुख परणती ले निज छहरे । 


यह हैं. निश्चय अन्य अंग संयोगी भेदे, 
अरु हैं भज्ञा-शत्र उदय-मति संधी छेदे, 
साधक साथी जगत सूर्य संदेश-वीर का, 
क्ल्लान्त जगत विश्राम स्थान सतपथ सुधीरका । 
सुनें, समझकें, रुचे, जगत रुचिसे अल्सावे, 
पड़े वन्‍्यरस शिक्षि3 हृदय ज्ञानीका पावे, 
कुन्दन-पत्र चना लिखे, अक्षर रत्न तथापि, 

| कुन्द्सूज़के मुल्यका अंकन दो न कदापि | 

जिन युगल 99 ( कोटा 9 


39 
3 नमः सिद्धेभ्यः 


परम पूज्य श्री कानजी स्वार्माके 


श्री समयसार शास्त्र पर भवचन 


( चौथा भाग ) 
कर्ता-कर्म अधिकार 


जग" कप 00--- 


मंगल सगवान वीरो मंगर्ल गोतसो गणी । 
मंग्ू कुन्दकुन्दायों जेनधर्मोंउस्तु मंगलम्‌ ॥ 
अज्ञानतिमिरान्धानां. जानाव्मनशलाकया । 
च्ुरुन्‍्मीलितं येन तस्मे श्रीगुरवे नमः ॥ 
अब यह कर्ता-कर्म अधिकार प्रारम्भ होता है, यह अधिकार ७६ 
गाथाओंमे है । समस्त भरतक्षेत्रमे इस काल-चवर्तमानमे इस समयसारके 
अतिरिक्त ऐसा कर्ताकर्मका अधिकार अन्यत्र कहों भी नहीं है। इस समय 
सनातन जैनदर्शनके हजारों शास्त्र हैँ, किन्तु इतने विस्तास्सद्दित यह 
कृर्ताकर्मक अधिकार समयसारके अतिरिक्त अन्य कहीं पर नहीं है| 


२] समयसार प्रवंचन [ भगवानभीकुन्दकुन्द- 


यह समयसार इस समय इस भरतक्षेत्रका भगवान है। ऐसी 
गाथाएँ और ऐसी टीका अन्यत्न कहीं नहीं है। देवी गाथा, देवी टीका 
और देवी शब्द हैं। जो जागृत होकर समझे उसकी समझमें आ सकता 
है। यह समयसार तीर्थड्वंरोंकी साक्षात्‌ बाणी है. और विव्यध्यनिमेंसे 
प्रगट हुई है। श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेवने भगवानके निकटसे सुनकर इसकी 
रचना की है। 


पहले अधिकारमें कुन्दकुन्दाचायदेवने जीवद्रग्यकी और अजीवद्रव्यकी 
बात की; जीव और अजीव-दोनों द्रव्योंको त्रिकाल्वर्ति खतंत्र-भिन्न पदार्थ 
घतलाया, एवं अन्य भी बहुत-सी बातें उस सम्बन्धमें कही हैं। 


अब, इस अधिकारमें यह बतलते हैं कि--जीव और अजीब दोनों 
पदार्थोकी प्यौयमे कहाँ भूल होती है। पर्यायमे भूछ है इसलिये संसार 
है और संसार है तो उसके अभावरूप मोक्ष मी हे। 


कताका अर्थ है स्वतंत्र करनेवाला, परिणमनेवाला, कार्यरूप 
होनेवाठा, और कर्मका अर्थ है कर्तासे होनेवाल्य कार्य जो कर्ताने किया 
| घह्‌। द्रव्य कर्ता है और पर्याय कर्म है। जो स्वतंत्ररूपसे और तन्मय- 
व्यापक होकर करे वह कतो; कतोका इष्ट सो कम; इष्ट अथौतू प्रिय । 
अज्ञानीको फौनसा कर्तव्य प्रिय है, और ज्ञानीको कौनसा ? ज्ञानीका इृष्ट 
है ज्ञान ओर अज्ञानीका इृष्ट है राग-द्वेष-अज्ञान । 


४ प्रत्येक बरतु पराश्रयके बिना, अन्यकी सहायताके बिना, स्वतः 
अपनी पर्यायकी करती है; परमाणुकी अवस्थाका कर्ता परमाणु है और 


आत्माकी अवस्थाका कर्ता आत्मा है। कोई कह्दे कि दद्दीका कर्ता कौन ! 
जामन डालनेवाला या दूध ९ 


उत्तर.--दहीका कर्ता दूध है, जामन डालमेवात्म उसका कर्ता 
नहीं है। दूध खतः होनेवाद्ा है--कर्ता है और दहीकी अवस्था हो 
घद्द कर्म है। दूध खतः दृढीकी अवस्थारुप होता है। दूधमें जब दद्दी 
भननेकी योग्यता दो, तब उसे जामनक[ निमित्त सिल्ता है; यदि 


फहानजैनशास्रमाद ).. कतोकर्म अधिकार [ ३ 


जामन डालनेवाला दहीका कर्ता हो तो वरश्तु पराधीन हो जाये । जलूमें 
जामन डाल्नेसे दही बनना चाहिये! परन्तु ऐसा नहीं है । 
प्रथथ पण्डित जयचन्द्रजी कतौकर्मके विषयमे भाज्नलिक पवद्‌ 
कडते हैं -- 
४ कर्ताकर्मविभावक्रो, मेट ज्लञानमय होस, 
कर्म नाशि शिवमें बसे, नमूँ तेह, मद खोय । ” 


आत्माने अन्नान भावसे विकारभाव किये, अर्थात्‌ स्वत' विकार- 
भावरुप हुआ उस विसावऊ्रे कहुलकोी जो ज्ञानसावसे छोड़ता है वह' 
शगद्वेपका कर्ता मिटफर ज्ञाता होता है । वह ज्ञायक आत्मा ज्ञाताभावसे रहकर 
कर्मका नाश करके शिवपुरमे वास करता है. अधात्त्‌ कल्याणपदफो प्राप्त 
करता है, बसे परम पवित्र आत्माको में मद खोकर अर्थात्‌ निरमिपान 
होकर, अपविज्नताका नाश करके, पवित्र भावसे नमस्कार करता हूँ। 


प्रथम नाटकफे संच पर जीव और अजीब एक ही वेशमें प्रवेश 
करते हैँ अर्थात्‌ मिथ्यादष्टि जीव ऐसा मानते है कि जैसे जीब और 
अजीबमे कर्माकर्मरुपसे सम्बन्ध हो | जैसे दो पुरुष ब्योंका त्यों कोई 
एक स्वांग घारण करके नाटकके मंच पर प्रवेश करें उसीप्रकार जीब्र और 
अजीब-दोनों मिन्न-मिन्न वस्तु दूँ तथापि दोनों एक ही कर्ताक्मका वेष 
धारण कर प्रणेश करते हैँ अथोत्त जीव कतोा और जड उसका कर्म 
हो-वैसा अज्ञानीको भासित होता है ! में अवन्ध हूँ---ऐसी चृत्ति उठे' 
तो अज्ञानी उसका करी होता है, शुभाशुभ दोनों भावोंका कतोा अज्ञानी 
होता है, किन्तु ज्ञानी उनका क॒र्तों नहीं होता । 

अब प्रथम, ज्ञान उस स्वांगकी यथार्थ जान लेता है, उस ज्ञानीकी 
महिमाका इछोक कद्दते हैँ: 

( मन्दक्ान्ता ) 


एक। कर्ता चिदहमिह में कर्म कोपादयोज्मी ! 
इत्यज्ञानां शमयद्भितः कतेकर्मप्रवृत्तिम ।। 


नी अब 


४] सेमयसार प्रवचन. भगपानश्रीकन्दकुन्द- 


शानज्योतिः स्फुरति परमोदात्तमत्यंतधीर॑ । 
साक्षात्कुवेश्चिस्पधिपृथद्धव्यनिर्भासि विश्वस््‌ ॥ ४६ ॥ 


अर्थ:--' इस छोकमें में चेत्तन्यत्वरुप आत्मा तो एक कर्ता हैँ, 
और क्रोधादि भाव मेरे कर्म हैँ ?--ऐसी जो अज्ञानियोंके कतौकर्मकी 
प्रवृत्ति है. उसका सब ओरसे दमन करती हुई ज्ञानव्योति प्रस्फुटित 
होती है। फेसी है वह ज्ञानब्योति ? जो परम उद्धात्त है अर्थात्‌ किसीके 
आधीन नहीं है, जो अत्यन्त_धघीर है अथौत्‌ किसी भी प्रकारसे 
आकुल्तारूप नहीं है. और पराश्रयफे विना मिन्न-मिन्न द्रव्योंकी प्रकाशित 
करनेका खवभाव होनेसे जो समत्त ल्ोकालोककों साक्षात्‌ करती है--- 
प्रत्यक्ष जानती है । 


अज्ञानी ऐसा मानता है कि मैं क्रोधादिका कर्ता हूँ और क्रोधादि 
मेरे कर्म हैं । यहां पर प्रथम क्रोषको क्‍यों लिया है? इसका कारण 
यह है कि--आत्मा निरा ज्ञायक हे-उस स्भावका न रुचना, न 
जमना-उसका नाम क्रोध है । स्वभाव न जमे सो अनन्तानुवन्धी क्रोध 
है, जो परसे सिन्‍न अकेशा अखण्ड चेतन्यस्वभाव है सो में नहीं हूँ, 
इसप्रकार स्वभाषकी अरुचि-क्रोध है; ज्ञायक वस्तु अपने अनन्तगुणोंका 
अखण्ड पिंड है, विषम्रताके समस्त भद्अ-भेद अजीवके सम्बन्धसे दिखाई 


देते हैँ,--उस अखण्ड स्वभावकी पुष्टि दृष्टिमि न होना, ज्ञातापनकी 


अरुचि सो क्रोध है, परपदार्थक श्रति अइईबुद्धि सो अनन्तामुवन्धी मान 
है. बस्तुके स्वभावकों यथावत्त न मानकर अन्य प्रकारसे स्वीकार करना 
सो अनन्तानुबन्धी माया है, स्वभावकी भावनासे च्युत होकर संयोग- 
विकारकी, पुण्यकी इच्छा करना सो अनन्तानुबन्धी छोस दे । 


इस जगतके सम्बन्धसें सें चेतन्यस्वरूप जात्मा कर्ता हूँ. और 
फ्रोधादि भाव मेरे कर्म हँ--ऐसा अज्ञानी मानते हैं | जड़के विकारी 
भात्रोंका कर्ता मैं हूँ, अन्तरद्वमें ज्ञो पुण्य-पापकी वृत्तियाँ द्ोती हैं. बह 
मेरा कर्तव्य है, मेरे दरनेसे बह होता है--ऐसी जो दुर्ताकर्मफ़ी प्रष्ठत्ति 
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उज्ञानोफे होती थी उसे सब ओरसे शान्त करती हुई ज्ञानज्योति 
प्रगट हुई है। 

में निर्दाष, पविन्न आत्मा हूँ--ऐसा जिसे भान नहीं है और 
फोघ, मान, माया, लोभ मेरा कर्तव्य है, मेरी कर्मण्यता है, मेरी क्रिया 
है, में इसका कर्ता हँ--ऐसी कर्ताकर्मकी प्रवृत्तिको सब ओरसे शमन 
करती ज्ञानज्योति प्रगट हुई। 


अकेला ज्लातापन नहीं चाहिये, क्रोधावि करनेसे लाभ है, में 
अवगुणका कर्ता हैँ और अबगुण भेय कार्य है--ऐसा अज्ञानो मानता 
है। ओर नित्य ज्ञातापना ही मेरा स्वभाव है, शरीर, मन, वाणी 
तो मेरे नहीं दें किन्तु अवगुणक्ा कार्य भी मेरा नहीं है--इसप्रकार 
ज्ञानी अपनेको अवगुणसे भिन्न करना चाहता है। में अवगुणका अकारक 
हूँ, नाशक हूँ किन्तु कर्ता नहीं--ऐसी ज्ञानज्योति सम्यर्ज्ञान होनेसे सर्व 
प्रकास्से क्ताकर्मकी प्रवृत्तिको शमन करती हुई प्रगट होती है। 


४८ हा. 


४ जिस भावसे सर्वार्थसिद्धिका पद मिले, तीर्थकर पद प्राप्त हो- वह 
भाव भी मेरा कार्य नहीं हे--सेरी कमंण्यता नहीं हे । अमुक जुभविकल्प 
अच्छा और अद्युभ विकल्प घुग-ऐसा कुछ भी स्वभावरष्टिमे नहीं है। 
घक्रवर्ती पद, वासुदेवपद्‌, इन्द्रादिषद यह सब धूलके समान हैं, परसाणुकी 
अवस्था है--इसप्रकार सर्व ओरसे कर्ताकर्मकी प्रवृत्तिका शप्तन करती हुई 
पझ्ानप्योति प्रगट होती हे । 

ज्ञानज्योति परभावोंमें कर्ताक्मरुप अज्ञानके सर्च विकल्पभावका अन्त 
करती हुई प्रस्फुटित होती है । केसी है ज्ञानज्योति ? पराधीन नहीं है, 
खतंत्र है; अपने आधीन है। अतानी कर्माधीन होकर-विकारी साबोंको 
अपना मानकर वहाँ रुक जाता है, किन्तु उसे भान नहीं है कि भेरा 
स्वभाव उस विकारका नाक है। 


फोई ऐसा कट्दे कि विकारी भाव मेरा है या नहीं ? परकी सहायता 
करना मेरा कर्तव्य है या नहीं ! 


६] समवसार प्रववन._ भगवानश्रीकुन्द॑कुन्दे- 

उत्तर:--सभी पदार्थ खतंत्र हैं। परका कुछ कर सी नहों सकता, 
घहाँ कर्तव्य कैसा! यदि विकारी भाव अपना हो तो वह अपना 
स्वभाव हो जाये, दूर करनेसे दूर नहों हो। जो अपना स्वभाव हो वह 


दु खलल्प होता ही नहीं, फिन्तु विकार प्रत्यक्ष दु खरूप है इसलिये वह 
जीबका स्वभाव नहीं है । 


प्रइनः--धर्म ऐसा अनमेल कैसा है! 


उत्तरः--धर्म अनमेल है, रागद्वेषके मेंटमें न मिले ऐसा अनमेल 
है। अनमेल अर्थात्‌ परसे सिन्‍्म है, खाधीन है, मेछ रहित अखण्ड है, 
इसलिये अनमेल है। आत्मा खाधीन है, क्षणमे मोक्ष प्राप्त कर छे-ऐसा 
स्वतंत्र द्रव्य है। 


अपने स्थानमे स्वतः अबगुण करता है, किन्तु ज्ञानसे कर्ताकमकी 
प्रवृत्ति छूटने पर अल्पकाठमें मुक्त हो-ऐसा इसका खरूप है। 


पुनरच, वह ज्ञानव्योति क्रेसी दे ? अत्यन्त धीर है, किसी प्रकारकी 
आकुछताढप नहीं हे। व्चोंको ऐसा बना दूँ, कुद्ुम्वका भव्य कर दूँ--- 
ऐसा करना-धरना ज्ञानब्योतिममें नहीं है । 


जीवोंकी कतोचुद्धिसे अनेक प्रकारकी आकुछता होती है; परके कार्य 
करनेके लिए इतनी आकुलता करते हैँ जेधे स्वतः परकें सभी कार्य कर 


, दी सकते हों! किन्तु अरे भाई! एक रजकृणको भी परिष्र्तित करनेकी 


2 


डर 


| 


शक्ति तुझमें नहीं है। तेरी ज्ञानध्योति अनाकुछल्लरुप है। 


ज्ञानव्योति अत्यन्त घीर है। बाह्य प्रतिकृत्ताएं चाहे जितनी 
हा परन्तु वे ज्ञानग्योतिफों कुछ भी असर नहीं ऋर सकतीं। कितने ही 
कहते हें. कि हमारे सिर पर इतना बोझ है, इमे कोई सद्दायता नहीं 
देता, बध्तनी भारी प्रतिकूलताओंमे में केसे निभ्र सकूँगा । परन्तु 
यह सब्र धीर छ्वानज्योतिको कुछ सी असर नहीं कर सकता। ज्ञान- 
ज्योति शांत द्ोकर जानती है कि में परका कुछ नहीं कर सकती, पर 
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मेरा कुछ नहीं कर सकता, परपदार्थवी इच्छारुप आकुछता करना 
मेरा स्वभाव नहीं है, चाद्दे जैसे संयोगोकी शांत रहकर जानना मेरा 
खभाव है । 


परकी सह्दायताके विना भिन्न-भिन्न पदार्थोकी जाननेका जिसका 
खभाव होनेसे जो समस्त छोकाछोकफी साक्षात्‌ करती हे--अ्रत्यक्ष 
जानती है, समीको जाननेका चेतन्यका ख॒भाव है, किन्तु किसीका 
कुछ करनेका स्भाव नहीं है । ( भिन्न-भिन्न द्रव्य कहकर यह 
बतलाते हैं कि समस्त द्रव्य खतंतन्न भिन्न हैं, कोई द्रव्य किसीके आधीन 
नहीं है |) समरत द्रव्य केसे ध्थित हैँ और उनकी अवस्था कैसे दो 
रही हे--यह जाननेका जिसका स्वभाव हे--ऐसी मेरी ज्ञानज्योति प्रगट 
हुई है। प्रत्यक्ष--साक्षात्‌ जाननेका जिसका खभात्र हैं ऐसी ज्ञानज्योति 
प्रफुटेत होती है । 


ऐसा भगवान ज्ञानस्वरूप आत्मा परवस्तुको अपना माननेके विपरीत 
अभिप्रायकी दूर करके, अर्थात्‌ असन्‌को सत्त्‌ माननेका भाव दूर करके 
प्रगट होता है । 


आचायदेव फहते हूँ कि परच॒स्तुका कार्य करनेका मेरा स्वभाव नहीं 
है, किसी व्यवह्दारसे मी चह मेरा कार्य नहीं है; अरे! शाग-द्वेष-मोहरूप 
अवशगुणकी अवस्था करना मी भेरा कार्य नहीं है, में तो अपनी ज्ञानपर्यायका 
कर्ना हैँ और वह मेरा कार्य है। 


अब, जद्ाँ तक यह जीव भास्वके और आत्माके विशेषको 
( अन्तरको ) नहीं जाने वहाँ तक आख़वॉँका कतो बनकर वह अकज्ञानी 
रहकर, स्वतः आखबोंमे लीन होकर कर्तोका वन्‍्ध करता है । 


आख़बके दो भेद हैं; एक द्रव्य-आखब और दूसरा भाव- 
आख़व । करमके श्जकणोंका आना सो द्वरव्य-आखब और चेतन्यके 
विकारी-शुभाशुभ परिणाम सो आव-आखस्रव है । जहाँ तक अज्ञान और 
शाग-ट्वेपहप भाव-आस्तरवको करता है पहाँ तक नवीन कमबन्ध द्वोता 





८ ] समयसार प्रवचन [ भंगवानश्रीकुन्दकुन्द- 


ही रहता है और आत्मा और आख़बका अन्तर अर्थात्‌ दोनोंको मिन्न 
नहीं जानता । 
आत्मा तो निर्दोष ज्ञावाख॒भाव है और आखव सदोष वन्ध त्वरूप 
है--इसप्रकार दोनोंकी भिन्‍नताको न जाने तवतक वह आत्माके गुणोंसे 
अनभिक्ष रहता हुआ--यही मेरा कार्य है और यही कर्तव्य है “ऐसा 
जानता हुआ सखतंत्रताके भावसे च्युत होकर परतंत्रताके भावकी करता 
है । यह अब गाथामें कहते हँ:-- 
जाव ण वेदि विसेसंतरं तु आदासवाण दोहूं पि। 
अण्णाणी ताव दु सो कोहादिसु वटदे जीवो ॥ ६९ ॥ 
कोहादिसु वहुंतस्स तस्त कम्मस्पत संचओ होदी । 
जीवस्सेवं बंधो भणिदों खलु सब्बदस्सीहिं॥ ७० ॥ 
यावन्त वेत्ति विशेषांतरं त्वॉत्मास्वयोदयोरपि । 
अज्ञानी तावत्स क्रोधादिषु बतेते जीव ॥ ६९॥ 
क्रोधादिषु वर्तमानस्य तस्य कर्मणः संचयों भवति । 
जीवस्पेव_ वंधो भणितः खल सर्वेदर्शिभिः ॥ ७० ॥ 
अर्थ:--जहाँ तक यह जीव, आत्मा और आख़ब--इन दोनोंके 
अन्तरको नहीं जानता वहाँ तक वह अज्ञानी रहता हुआ क्रोघादिक 
आखतोंमें प्रवतेमान रहता है; क्रोधादिकमें प्रवर्तन करते हुए उसे कर्मोका 
संचय होता है। वास्तव इसप्रकार जीवको कर्माका वन्ध सर्वज्ञ देवोंने 
कद्दा है । 
आत्मा जहाँ तक अपना और आख्बका भेद नहीं जानता वहाँ तक 
उसे अज्ञानके कारण कर्मवन्ध होता है। जैसे अन्धा मनुष्य दानेछो और 
कंकदकी भिन्न नहीं करता उसीग्रकार बह आत्मा और आख़बको सित्न 


नहीं करता; उसने क्षणिक्त उपाधिभावकों भिन्न नहीं ज्ञाना इससे उसमे 
परम सत्यको स्वीकार नहीं किया | | 


ई 
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आधार्यदेवने प्रथम जीव कहा छे और फिर आत्मा; अरथोत्‌ उन्हें 
कहीं जीव और आत्माक्रो भिन्न नहीं कहना हे, परन्तु जीव और 
आत्मा दोनों एक ही वस्तु हे-“ऐसा आचार्यदेव कहते हैं। 

नित्यय्थायी खभाव क्या! और अख्थायी क्‍या: इस प्रकार दोनोंको 
भिन्न ने समझे तो अवित्य विकारसे भिन्न प्रवर्तन कैसे करेगा? जेसे 
बाट-बच्चेरूप प्रजाको अपनी मानता हूं उसीप्रकार आत्मानें पुण्य-पापकी' 
वृत्तिरप प्रजा दोती दे उसे अपना माने, वह सेरे उत्तरदायित्वको 
संभालेंगे--ऐसा मानेगा वहाँ तक वह जीब्र काये करता दी रहेगा, 
और उनसे भिन्न प्रवर्तन नहीं करेगा। 


मै आध्या ज्ञान हूँ, शांत हूँ, निर्मल हूँ--ऐसे अपने स्वभावको भूछ 
कर जो पुण्य-पापके विकारी भाव आत्मामे होते हैं उन्हें. अपना इए 
मानता है, वह अपने मूलथनको खोता ढे, उन विकारी_भावोंकों अपना| 
माने वही आखब है; ज्ञानी, विकारी पर्यायको अपना मानकर प्रवर्तन 
करता है, इससे उसे कर्माका संचय होता हे। वास्तवमें इसीअकार 
त्रिदोकीनाथ तीर्थकरदेव सर्वदर्शनि वन्‍्धनका सरूप कहा हेँ। 

जैसे यह आत्मा, जिनका तादात््यसिद्ध सम्बन्ध है अर्थात्‌ 
खरूपसिद्ध सम्बन्ध है; त्रिकाल्वरुपका सम्बन्ध हे--ऐसे आत्मा और 
ज्ञानमें विशेष (अन्तर, मिन्नलक्षण ) न होनेसे उनका भेद्‌ (भिन्नत्व ) 
न देखकर सम्यकृज्ञानी जीव निःशेक रीतिसे ज्ञानमें अपने रुपसे 
प्रवर्तत करता हे । 

ज्ञान, गुण है और आत्मा द्रव्य है। उन दोनोंका त्रिकाल 
तादात्यसिद्ध सम्बन्ध है, उसे अपना-खतःका खरूप जानता हुआ 
निःशंकतासे ज्ञाममें अपनेरूपसे प्रचर्तत कर्ता हे और जिस ज्ञानमें 
प्रबर्देन करता है: वह ज्ञानक्रिया खभावभूत दोनेके कारण उसका निषेध 
नहीं किया गया है। शरीशदिकी और रागादिकी जो क्रिया होती हे| 
उसे जान छेना सो बह ज्ञानफी परिणति-ज्ञानकी किया है। शरीर 
और शगकी अवस्था में नहीं हूँ, में तो भिन्न ज्ञाता हूँ-शाताभावसे 
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रहकर उसे जान लेना सो ज्ञानकी क्रिया है। ज्ञान, ज्ञानमें एकाप् हुआ 
वह क्षानकी क्रिया हैं । 
आत्मा ज्ञाता-दृष्टा है। ज्ञानी जानते हैं. कि मुझसे विरुद्ध यह 
राग्डि हैं उसका मै कर्ता नहीं हूँ किन्तु उसका ज्ञाता रहना मेरा कार्य 

, बह मेरे ज्ञानकी क्रिया है। इस क्रियाको सर्वज्ष-भगवानने निषेध 
नहीं किया है, क्योंकि ज्ञानक्रियामें पुरुपार्थ है, ज्ञानक्रिया अपना स्वभाव 
है, और वह सदूभूत व्यवहार है। 

चारिन्रकी कमजोरीके कारण राग-द्वेषकी शुभाशुस वृत्तियाँ होती हैं 

चह चैतन्यकी अरूपी विकारी क्रिया है. वह आत्माकी अपनी अवस्था है। 
अज्ञान अवस्थामे विकारी क्रियाका कर्ता होता था और भान होने पर 
ज्ञानका कर्ता हुआ तथा ज्ञान इसकी क्रिया हुईं। देखो, इसमें क्रिया आई, 
किन्तु चेतन्यकी क्रिया आई। जड़की क्रिया मेरी नहीं हे, विकारी[ 
क्रिया मेरी नहीं है, किन्तु ज्ञानकी जो क्रिया है वह मेरी क्रिया है । 
इस क्रियासे बन्धनभाव दूर होकर स्वाधीन भाव होते दें, इसलिये इसका 
निषेध नहीं किया है। 


ज्ञानी अपने ज्ञानमे स्व-परकों जानता है किन्तु परका को. नही | 
दाता पहले विकाररुप परिणमित होता था उससे हटकर अब ज्ञातारुप 
परिणमन करता है। यह सो#मसा्गेकी--साथधककी क्रिया हे । 

आ्रीरकी और रागादिकी क्रियाको अपनी समानता था, उस विपरीत 
अवस्थाकों नित्य च्ञाता स्वभावके आश्रय द्वात बदलकर ऐसा मानने छगा 
कि ज्ञानकी क्रिया मेरी स्वभावभूत क्रिया है, वह क्रिया स्वभावभूत होनेके 
कारण उसका निषेध नहीं किया है। 

उसीग्रकार यह आत्मा जब तक जिनका संयोगसिद्ध सम्बन्ध है-- 
ऐस आत्मा और क्रोधांदि आख़वोंमे भी अपने अज्ञानसावके कारण, 
विज्येप न जानता हुआ उनका भेद नहीं देखता तब तक क्रोधादिमें नि र्णंक 
रुपसे स्वत प्रवततेन करता हे। 


जान और आत्मक्का तो तादात्म्यहप सम्बन्ध है, अथोत्‌ एक 
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सर्प है और आत्माकी पर्यायमें होने वाले विकारी आखब भावोका 
इस आत्माके साथ संयोगसिद्ध सम्बन्ध हे। 


गुड और मिठासका तादाल्य सम्बन्ध हे किन्तु लटकी और शुब्का 
संयोगमिद्ध सम्बन्ध है। इ्सीप्रकार आत्माछा और राम-ह्वेपका संग्रोग-| 
सिद्ध सम्बन्ध है। जो पिकारी भाव होते छू वे परसंयोगसे होते हे, 
इसलिये उनके साथ आत्माका संयोगसेद्ध सनान्‍्व हूँ। संथाग बी 
[साथमे रहे हुए, और तादाल्य अर्थात्‌ तत्य॒स्प सम्बन्ध | विकारी भावोका 
आत्माके साथ क्षणिक सम्बन्ध है इसलिये वे संयोगी भाव द॥ 
आचार्यदेवने इस गाथामे प्रथम क्रोधकी वात क्‍यों ली हे ? 
आत्मा घायकरमभावी है, उस स्वभावकी यवार्थ श्रद्य न होना सो क्रोच 
है, र्वभावक्री अरुचि होना सो अनन्तानुवन्धी क्रोध हैं। जगतको यह 
ग्वभाव नहीं बेठता इससे आचार्यद्वने पहले ऋ्रोघकी वात ली है। 


में कनो हूँ और क्रोधादि मेरे कर्म हें--ऐसा माननेसे क्रोधादिम 
युण्य-पापके ढोनों भाव आ जाते है। 

कर्ताकर्मका अर्थ क्या हे ? क॒र्तासे उसका कर्तव्य भिन्न नहीं होता,) 
उरीशदि, शग इत्यादि आत्मासे प्रथकू हो जाते है उसलिये वह ज्ञाताका 
कर्तव्य नहीं हे। 

शक्यम तीन प्रकारके सम्बन्ध आते है। एक-तादात्म्यसिद्ध सम्बन्ध, 
दूसरा-संयोगसिद्ध सम्बन्ध ओर तीसरा-परुपर अवगाहरक्षणसिद्ध सम्बन्ध | 


ज्ञान ओर आत्माका तादात्यसिद्ध सम्बन्ध इस प्रकार है जैसे 
अग्नि और उष्णताका सम्बन्ध है। ज्ञान और आत्माका तादात्म्यसिद्ध 
सम्बन्ध होनेसे ज्ञानक्रियाका निषेध नहीं किया है, क्योंकि घानियोँके 
साथक दआमे जानक्रिया आये बिना नहीं रहती। ऋष, मान, साया, 
छोस इत्यादि जो शुसाशुभ परिणाम होते हू, उनका आत्मके | 
संयोगसिद्ध सम्बन्ध है. जिनका--बियोग दोता है उनका संयोगसिद्ध 
सम्बन्ध कहलाता हे। जिनका संयोग होता हे उनका चियोग थी होता 
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हैं। क्रोधादि एक समयमे नष्ट हो जाते हूँ और दूसरे समय नवीन 
उत्पन्न होते है। आत्माका भान होने पर मिथ्यालरुप ऋषधादि समूलछ 
नए हो जाते हैं, इसलिये कऋ्रोंधादि आत्माके साथ केक, 
सम्बन्बसे हू किन्तु ध्रत्र सम्वन्बसे नहीं ढूँ। धुत्र सम्बन्ध नहीं हे 
इसलिये सयोगसम्बन्ध है, किन्तु स्वरमावसम्बन्ध नहीं है। 
पंच महात्रतके झुभपरिणाम सी आत्माके साथ संयोग सम्वन्व्स 
हैं। सयोगसे है इससे केवलल्ञान प्राप्त होने पर उन्त परिणार्मोका वियोग 
होता है. जिनका उत्पाद हो उनका व्यय होता है। 
कोई यह प्रइन करे कि--ज्ञानकी अवस्था वदलती हे न 
उसका उत्पाद-व्यय होता है था नहीं? उसका उत्तर इसप्रकार है-- 
ज्ञानकी पर्याय बदलती अवश्य है, उत्पाद-व्यय मी होता है, किन्तु 
जेसा चेतन्यका निर्मल स्वभाव है, उसीमग्रकारका उत्पाद-व्यय होता हे। 
| पर्यायकी_जाति वेसीकी वेसी रहकर वदछती है, इसलिये ज्ञानको 
पर्यायका आत्माके साथ तादात््य सम्बन्ध है। ऋ्रोधादि विकारी परिणाम 
आत्माके स्भावसे विरुद्ध स्भाववाले है। क्रोधादिकी पर्याय अति 
समय मिन्न-मिन्न अ्रकारसे बदलती है। रुचि, अरुचि, हर्ष, शोक इत्यादि 
भाव आत्माके शत स्वभावरूप नहीं ढू किन्तु विपरीत स्वभाव वाले हें. 
इससे आत्माका उन विकायी परिणामेके साथ संयोगसिद्ध सम्बन्ध है 
किन्तु ताब्त्मयसिद्ध सम्बन्ध नहीं हे । 
जो विकारी और अविकारी भावोंके अन्तरको नहीं जानता 
चह अवथानी, अन्नाननाके करण विकारका कतो होकर प्र्वतन करता 
हैं। »ज्ानी स्वभाव और विभावके भेदकी न जानता हुआ, यह 
क्रोधाक्की वृत्तियाँ जेसे मुझे ही होती हॉ--ऐसा नि शॉकर्पसे उन्हें 
अपना मानकर प्रवर्तत करता ढूं। क्रोध, मान, माया, छोमको में 
उत्पन्न करता हैँ ओर वह मेरा कार्य हें--इसप्रकार क्रोधादिका कर्ता 
होता हैं। अन्नानी ओव, मान सायामे अपने रुपसे प्रवर्तन करता हैं, 
उसे क्राधादिकी किया कहा गया हे, किन्तु वह क्रिया परभावभूत होनेके 
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कारण उसका निषेध किया है, तो भी अज्ञानीकों ऐसा अभ्यास हो गया 
है कि-क्रोध, सान, माया, लोभ मेरे स्वभावसे उत्पन्न होनेवाले' भाव हैं। 
जैसे विष्टाके कीड़ेको पुन पुन उसमे जानेकी आदत पड़ जाती है. 

वैसे ही अज्ञानीको पुन. पुन क्रोधरुप, मोहरूप परिणमन कर्नेकी आदत 
पड गई है इससे वह नि अंकरुपसे उनमे परिणमन करता है। अन्ञानी' 
अपने अज्नानभावके कारण, ज्ञानसंबनमात्र जो सहज उदासीन (ज्ञाताहष्ट 
मात्र ) अवस्था है उसका त्याग करके अज्ञानभावनव्यापाररुप अथौत्‌ 
क्रोधादि व्यापाररुप प्रवर्तन करता हुआ प्रतिभासित होता है वह कतो है। 

ज्ञानीके राग-द्वेप होते हैं-- हो जाते हू ?, किन्तु उसको ऐसी चुद्धि 
नहीं होती कि मैं राग-द्वेषफो उत्पन्न करता हूँ, उसका कर्ता हूँ। 

अपना स्वभाव निर्दोष ज्ञानमूर्ति है, जो शग-द्वेप होते हे. उन्हें 
जाननेका और स्वतको जाननेका स्व-पर प्रकाशक स्वभाव है,-ऐसी 
अपनी सहज वेराग्यर्प ज्ञाता-दृष्ट अवस्थाको भूलकर अज्ञानी क्रोधादि 
परकी वृत्तियोँंसि रुक जाता हे इससे चेतन्यक्री जाग्रति रुक जाती है 
वह विकसित नहीं हो पाती। ज्ञान प्रतेभमासित होनेके बढले मात्र 
क्रोधादि ही प्रतिभासित होते हैँ। में इसीका कर्ता हूँ ओर यही मेश 
कर्म हे--ऐसा मिथ्या प्रतिभास उसे होता है। इसप्रकार नि शंकतासे 
परिणमित होता हुआ प्रवर्तन करता है। आचायदेवकी प्रत्येक गाथामे 
अपूर्व रहस्य विद्यमान हे। 

जो अजन्लानभवन व्यापार्रुप अर्थात्‌ क्रोधादि व्यापाररुप प्रवर्तेन 
करता हुआ प्रतिभासित होता है वह कर्ता है और ज्ञानभवनव्यापार- 
सप प्रवतेससे भिन्न जो क्रियमाणरुपसे अन्तरब्मे उत्पन्न होते हुए 
प्रतिभासित होते हैं--ऐसे क्रोधादिक कर्म हैं । 

निर्दोष ज्ञानके होनेवाले प्रवतेनसे मिनन, क्रियमाणरुपसे इन 
क्रोधादिका में कतों हूँ, यह मेरा कम है--इसमग्रकार अपनेसे किये जा 
रहे प्रतिभासित होते हैँ यही मेश काये हे ऐसा मानता है किन्तु 
इससे भिन्न मेरा काये हे--उसे नहीं जानता। 
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जीवको परका माहात्य आया हे किन्तु स्वका माहात्म्य नहीं 
आया, जब तक खका माहात्य न आये तव तक दिशा केसे बदल 
सकती है ? 


जो झ्ानव्यापारसे भिन्न रक्षणबाले क्षणिक विकार होते हैँ, थे 
मेरे सवमावभवनमेसे ही होते हैँ, पुण्य-पापकी सम्पत्ति सेरे स्वथावमेसे 
ही निकलती है, विकार करना मेश जमाव ही है, पराश्रय, शुसराग 
करना चाहिये, शगादि, शरीरकी क्रिया, ऋधादि मेरा कार्य हे और ण्ही 
मेश कतेव्य है--ऐसा अन्नानी मानता है, किन्तु में इनसे भिन्न हूँ--- 
जाता ही हैँ ऐसा उसे भासित नहीं होता अथौत्‌ नहीं जानता । 


मैं अपने खमावका और इस कऋ्रोधादिका ज्ञान करने वाह्म 
हैँ, अपनेको जानते हुए अपनी ज्लानदशामे ज्ञाता रहकर अपने और 
परके मिन्न्लका भास होना चाहिये--ऐसे सख-पर प्रकाशक स्व॒भावको 
भूलकर, में क्रोधादि जितना ही हूँ, क्रोधादि सेश खरूप है, पराश्रय- 
व्यवहार सेश कर्तव्य है--इसप्रकार अज्ञानी परको अपने रुपसे ही 
जानता हे । 


अपने भिन्न स्वभावका भान नहीं हे इससे अन्नानरुपसे ऐसा 
भासित होता हे कि--एण्य-पापकी जो विकारी अरूपी क्रिया है उसका 
में कर्ता हैँ, चह सब अपनी स्वभावप्रवृत्तिरप प्रतिभासित है--यही 
ससारका कारण हे । 


अज्ञानी अन्नान अवस्थाके कारण विकारी सावोंका कर्ता होता 

है, परन्तु जड़का कर्ता तो काई व्यवहास्से भी हो ही नहीं सकता, 
>> के अप के कक णेसी 

अज्ञासी मानता हे कि में जड़का कर्ता होता हें--अपने भार्थोमे ऐसी 

मिथ्यात्व पूर्वक शगादिककी न्यूनाधिकता किया करता है, परन्तु जड़का 


[छुछ कर ही नहीं सकता। इसप्रकार अनादिकालसे अज्ञान द्वारा हुई यह 
कतोकमकी प्रवृत्ति हे। 


४ आत्मा परका अकता हैं, आत्माका स्वरूप परसे झिन्‍त है, ऐसा 
अकठा ह 


कक अभी वी भ+० ५५ उ>नरनकतनी 3. 
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स्ररूप समझने पर ही निद्ृत्ति है, इसके अतिरेक्त अन्य कोई रीति 
नहीं हे । देखो न! क्षणमात्रमे देह छोडकर चला जाता है, आज इस 
भवमे और कल अन्य किसी गतिमे ! स्वस्थको समझे विना कर्ताकर्मकी 
प्रवृत्ति ज्योकी त्यो चनी ही रही हे। इसलिये इस स्वरुपको समझनेस 
ही भवका अन्त हो सकता है । 


इस प्रकार अपने अन्नानके कारण कतोकर्मभाव द्वार क्रोधादिमे 
प्रवतेमान इस आत्माको ऋ्रोधादिक्री प्रदवृत्तिरृप परिणामकों निमित्तसात्न 
करके स्वत. अपने भावसे ही परिणमित पुद्गलूकर्म एकत्रित होते दे । 


देखो, कमेने अज्ञान नहीं कराया! आचायेदेव कहते हँ. कि 
अपने अत्ञान द्वारा क्रोष, मान, माया और छोभमे प्रवर्तमान आत्माको 
चन्च होता हे । 

जीव अज्ञानकों लेकर क्रोवतें उल्मा, मानमे फंसा, किन्तु 
आचार्यदेव कहते हू कि-अरे भाई, थेये रख! खतंत्र ज्लातास्वभावके 
दीत्र चिरोधके फलमे तू एकेल्रिय निगोदभ चढा गया था, वहाँ मानादि 
ऊपाय व्यक्त करनेकी ताकात नहीं थी, मूलीके साथ तू मुफ्त विक रहा 
था, अब इस मानव भवत्रभ त्तो चेत ! तू तो तीनछोकका नाथ है, | 
परसे और अनित्य क्रोधादिसे भिन्न ज्ञानस्वरुप हे प्रथम उसका भ 
कर! छोम और आकुलताको छोड दे । 


आत्मा अज्नान अवस्थाम क्रोधादिका कतो होता हे, उन परिणामोंका 
निमित्त पाकर नवीन श्जकणोका वनन्‍्धन होता है, वह प्रारव्ध जड़ 
रजकर्गोके सामथ्येसे वंधता है। रजकगमे भी परिवर्तित-परिणमित 
होनेकी ग्वतंत्र सामथ्ये है । 

शजकण अपने स्वतंत्र परिणमनसे एकत्रित होते हैं, जब 
आत्मा अज्नान अवस्थामे शुभागुम भावरूप परिणमित हो तब वे 
परिणाम कर्मवन्ध होनेमे वाह्य नि्ित्त होते है, कमेरुप रजकण अपनी 
स्वतंत्र योग्यतासे वंचते हैं. किन्तु शुभाशुभ पारेगाम उन्हें निर्मित्तर॒ुप 
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होते ६--ऐसा निमित्त-मेमिश्तिकपनाका स्व॒तन्त्र सम्बन्ध है, कर्मके रजकगण 
अपने आप ही स्वतन्त्र परिणमित होते हैं। जैसे चावछ, गलछ आदि खाद्य 
पदार्थ पेटमे जाते हैं, वे अपने आप रक्तरूप, वातरुप, पित्तहप आदि 
अवस्थारूपसे परिणमित हो जाते हैँ, कोई उन्हें परिणमित नहीं करता, 
उसीभप्रकार जड़शक्तिवान पुदुगल स्वत परिणमित हो जाते हैँ.। 


2०० न्‍दाककक 


इसीग्रकार जीव ओर पुदूगढका, परस्पर एक्श्षेत्रमे अवगाह जिसका 
लक्षण है--टसा सम्वन्धरूप वन्‍्ध सिद्ध होता है। अनेकात्समक होने पर 
भी (अतलादि ) एक प्रवाहरुप होनेसे जिसमेसे इतरेतराश्रय दोप दूर 
हुआ हे--पऐसा वह वन्ध कर्ताकर्मकी प्रवृत्तिका निमित्त जो अज्ञान है--- 
उसका निमिन्त हे। 


जीवके परिणामोंका_ निमित्त पाकर पुदूगछ स्वत. कर्मरुपसे 
रिणमित हो जाते हेँ, एक दूसरेकी अवस्थाकी योग्यता ऐसी होती है. 
कि दोनों एकश्षेत्रावगाहरुपमें एक स्थान पर व्याप्त होकर रहते हैं, 
परुपर अवगाहलक्षणसम्वन्ध कहल्वता हे। जीवके परिणामोका वाह 
निमित्त पाकर कमेके पुदूगछ एक ही स्थान पर अवगाहित होकर रहते 
हू तो भी भावसे भिन्न हं। जो एक स्थान पर रहते हैं, उन्हें अवगाह 
जिसका ढक्षण हे--पऐेसा सम्बन्धरूप वन्‍्ध कहा जाता है। 


गुण-गुणी एक-दूसरसे भिन्न नहीं होते, तदाकार हैं. इसलिये 
उनका वादात्म्यसिद्ध सम्बन्ध कहा जाता है। 


शगादि विकारके सयोगका वियोग होता है इसलिये उसे 
सयोगसिद्ध सम्बन्ध कहा जाता है। यहाँ पर तीन प्रकारका सम्बन्ध 
लिया ढे, किन्तु चोथा सम्बन्ध नहीं लिया। स्लरी और वच्चोंका सम्बन्ध 
नहीं लिया है, जो सम्बन्ध द्वी नहीं हे वह कैसे लिया जायगा ? वे तो 
अपनेसे विल्कुछ भिन्न हे, दृरबर्ती क्षेत्रमे रह रहे हैं, उनके साथ किचित्‌ 
भी सम्बन्ध नहीं ढें। उनके प्रति शय है. उस रागका सम्बन्ध आत्माके 
साथ है, किन्तु ख्री-वच्चोका सरवन्ध तो आत्माके साथ किचित्‌ भी नहीं 
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है। किन्तु उनके प्रति राग है इससे उपचारसे अर्थात्‌ मात्र आरोपसे 
कहा जाता है कि सम्बन्ध है, किन्तु वास्तवमे तो कोई सम्बन्ध नहीं है। 

जीव और पुद्गढका जो वन्ध होता है उससे इतरेतशश्रय दोप नहीं 
है। जीवके वहीके वही परिणामोमे वन्‍्ध हो और उसीके उसी बन्धसे 
पुनश्च वहीका वही राग हो तो इतरेतराश्रय दोप लगे, किन्तु वस्तुस्वरूप 
वैसा नहीं है, जैसे रुईकी एक पौनीके परचात्‌ दूसरी पोनी प्रथऋ होती 
हे तो भी सूत वनता जाता है, वेसे ही अमुक स्थिति तक कर्म आत्मामे 
रहते हँ, पुराने दूर होते जाते ह और नवीन वेंधते जाते ह किन्तु प्रवाह 

नहीं दूटता। जिस परिणामसे कर्मका वन्‍्ध हुआ वह वन्ध उसीके उसी 

परिणामका निमित्त नहीं होता किन्तु नवीन परिणामोंका निमित्त होता है, और 
जो नवीन विकारी परिणाम हुए वे पुराने बन्धके निमित्त नहीं होते किन्तु 
नवीन वन्धके निमित्त होते है इसलिये इतरेतशश्रय दोप नहीं छगता। 

पहले आत्मा शुद्ध था और पश्चात्‌ अशुद्ध हो गया, पहले कर्म 
नहीं थे ओर फिर बवेंध गये--ऐसा नहीं है, अर्थात्‌ आत्माके परिणामोसे 
कर्म हुए और कर्मासे आत्माके परिणाम हुए--ऐसा नहीं हे, एक 
दूसरेके आधारसे ढोनों सिद्ध हुए--वैेसा नहीं हे परन्तु अनादिकाल्‍से 
स्वत सिद्ध दे अनाविसे कर्म कर्मरूप और आत्माके परिणाम विकार्रूप 
स्वतंत्र परिणमित होते आते हू, दोनों द्रव्योंके परिणमन-चक्र अनावि-| 
कालसे स्वतंत्ररूपसे परिणमित होते चले आ रहे हे, किसीके आधारसे 
सिद्ध नहीं होता, इसलिये इतरेत्तशाश्रय दोप नहीं छगता । 

अनाविकालसे जो ऐसा वन्ध हे वह कर्ताकर्मकी प्रवृत्तिका जो 
अज्ञान हैं उस अज्ञानका निमित्त है। 

अज्ञान आत्माका मूल स्वभाव नहीं है, इससे जो पूर्वका वन्ध 
है वह अज्ञानका निमित्त हे। अज्ञान-पर्याय उपादान हे और उसका 
निमित्तकारण वन्ध है । जो वन्ध होता जाता है वह नवीन जज्ञानका 
निमित होता है। अज्ञानपर्याय अपने विपरीत पुरुपार्थके कारण बढ़ती 
है । इससे तो ऐसा ज्ञात होता है कि यह कर्मरुपने अन्य कोई वरतु है, 
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कर्म कही रागद्वेष या अज्ञान नहीं कया देते, किन्तु जो नवीन कम 
बेंधते हैँ वे सविष्यमें तव तक निमित्त होते हैं. तब तक जीव स्॒त' 
शिगद्वेप और अज्ञान करता रहता है। 
४ आत्मा जब तक अपने निर्दोप ज्ञानस्वभावमें ओर ऋधादिमे भेद 
नहीं जानता तव तक उसके कर्ताकर्मकी प्रवृत्ति हे। 
कतौकमेकी प्रवृत्तिका निमित्त अज्ञानपर्याय है और अज्ञानपर्यायका 
, निमित्त पूर्वका वन्ध है, इससे जिसके अज्ञानपर्याय दूर हो गई उसके 
वनन्‍्ध भी हट गया, और उसकी कर्ताकर्मकी प्रवृत्ति भी दूर हो गई 
इसप्रकार न्ान होनेसे ही अबन्ध हो गया। 
जिसके अज्ञानपर्याय है. उसके बन्ध सी है और कतोकर्मकी 
प्रवृत्ति भी है ॥ ६९-७०॥ 
अब रिप्य प्रह्त करता है कि--प्रभो ! इस कर्ताकर्मकी प्रवृत्तिका 
अभाव कब होता है? देखो, शिष्यको तीत्राकांक्षा हुई है कि अहो ! 
ऐसा चेतन्यस्व॒भाव हमे कब श्राप्त होगा ? अनन्तकाल्से ऐसेका ऐसा 
परिभ्रमण चला आ रहा है वह कब रुक जायेगा ? शग-द्वेष और आत्म- 
स्व॒सावके सिन्‍तत्वकी जिसे खबर नहीं है--ऐसा अजान शिष्य समझनेके 
लिये आतुरतासे पूछता है। 
शिष्यने जिज्ञासा पूर्वक प्रइन क्रिया कि इस कत्तोकर्मकी प्रव्ृत्तिका 
अन्त कब आयेगा ? उसका उत्तर गाथारूपमे कहते हैँ'- 


जइया इमेण जीवेण अपणो आसवाण य तहेव । 
णाद होदि विसेस्तृतर तु तइ़या ण बंधों से ॥ ७१॥ 
यदानेन जीवेनात्मनः आस्रत्राणां च तथैव । 
ज्ञातं पिशेभांतरं तु तदा न वंपस्तस्य ॥७१॥ 
अर्थ --जव यह जीव आत्मा और आखबोंके अन्तर ओर 


भेदको जान लेता है तव उसे वन्ध नहीं होता। “ जइया ” अथोत्‌ जब 
सच्चे भेदज्ञानका पुरुपार्थ करता है तव अपना हिंत होता है ऐसा 
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कहा है, किन्तु कोई कर्म, काल, निमित्तादिके काश्ग यह कार्य होता है 
ऐसा नहीं हे। 


४ जीवको जब अपने निर्दोष खभावक्ना ओर विकारी भावका 
भेदकज्ञान हो जाता है तव वह अवन्ध हो जाता हे। जहाँ तक विकारी 
भावोंको अपना मानता हें तव तक उसे बन्धच होता है। अमभन्‍तकाल्से 
जीतने वहुत किया परन्तु विकारी_ भ्ोंसे प्रथक्ू होनेका प्रयत्न नहीं 
किया, अविकारी अवन्धस्व॒रूप आत्माक्रो समझने पर ही भोक्षका पंथ 
प्रगट होता है, मोक्षकी साधनरुप डोरी हाथमे आती है, सम्यग्नान 
होते ही आखवोंसे भेदज्ञान होता हे । 


इस जगतमे जो वस्तु है वह (अपने ) स्वभावमात्र ही है, और 
'जका? भवन सो ख्-भाव है, उसलिये निम्वयसे ज्ञानका होना-ज्ञानरूप 
परिणमित होना सो आत्मा है और क्रोधादिका होना--परिणमित होना 
सो ऋधादि हे । 

देखो ! वस्तुकी व्याख्या की है, जिसमे बिकारसाव हो वह वस्तु 
नहीं किन्तु वस्तु अपना स्वभाव मात्र” ही हे--ऐसा कहा है जितना 
स्र॒भाव हे उतनी ही वस्तु है, जो विकार हे वह वस्तु नहीं है। यह 
द्रव्यदष्टिकी वात है। खभावमे पश्वस्तु तो नहीं है किन्तु ऋरेधादिका 
होना--परिणमित होना भी वस्ठु नहीं, वह भी वरतु नहीं हे। 





आत्मा निर्दोप ज्ञानत्वरूप है, उसमें निरुपाधिकहपसे स्वभावका 
होना--परिणमित होना सो वच्तुका स्भाव है। वालवमे आत्माकी 
पर्यायमे जो करने-धरनेकी बृत्ति हो वह आत्माका होना--परिणमित 
होना नहीं है, पुण्य-पापकी जितनी वृत्तियाँ होती है वह आत्मा नहीं 
किन्तु क्रोधादिसे विलक्षण अपने ज्ञानस्वभावमे स्वत परिणमिंत होना 
सो वस्तु है, वह आत्मा है। 


पुण्य-पापकी किसी भी प्रकारकी बइत्तिकी उपाधिसे रहित मात्र 
ज्ञाताभाव ही आत्मा है। 


२० ] सम्यसार प्रवचन [ भगवानभ्रीकुल कुन्द- 


४ क्रोध, मान, माया, छोभ, रति, अरति, हास्य, शोक इत्यादि 
सभी परसंयोगसे होनेवाले औपाधिक भावोंका होना-परिणमित होना 
सो क्रोधादि है, आत्मा नहीं। ण्रवस्तुके प्रति अमिमान होना कि यह 
वस्तु मेरी है, यह परभाव मेरे हें--वैसे मिथ्यात्वसावरूप अभिमानकी 
गेनती क्रोधादिकम होती है, वह आत्मा नहीं हे, वस्तुस्वरूप नहीं हे। 
बस्तुस्वभाषमेसे जो कुछ भी नष्ट हों सकता हे वह उसका स्वभाव 
नहीं हे। क्रोधादि आत्माकी पर्यायमे होते हँ और डस पर्यायका नाश 
भी होता है, वे भाव आत्मामे निरन्तर एकरूपसे नहीं रहते इसलिये वे 
भाव आत्मा नहीं द्वे, आत्माका स्रभाव नहीं है। 


ऋरधादिका आत्माके साथ संयोगसिद्ध सम्बन्ध हे, और निर्दोष 
ज्ञानस्यभाव सश्रोगी नहीं है किन्तु असयोगी स्वत' स्वभाव हे। जिन 
भाषोसे रावर्थसिद्धिका सब मिले और तीर्थंकर नामकर्मका वन्ध हो वे भाव 
भी आत्मा नहीं है, पर हे--ऐसा यहाँ आचार्यदेवका कहना है। दुनियां 
न माने इसलिये कहीं सतको असत्‌ ओर असंतको सत्त्‌ू नहीं कहा जा 
सकता। दुनियां तो अनादिसे विपरीत मार्ग पर है और चह चिपरीत ही 
कहेगी, क्योकि ससारमे परिभ्रमण करनेवाले जीबॉका और ससारसे विश्क्त 
जीबोंका मांगे भिन्न द्वी होता हे, दोनोंके मांगे एक-दूसरेसे विपरीत ही 
होते हैं। यदि विपरीत न हों तो ससार-मोक्ष होगा ही नहीं | 


४ जितना अपने ज्ञानमे युक्त हुआ उत्तना आत्मा, धर्म, स्वसाव और 
जिनशासन है शाग द्वेपरुप होना, उसमे रुकना सो जिनशासन नहीं है, 
आत्मा नहीं है, आत्माका स्रभाव नहीं है और धसम सी नहीं है। 

पुनश्य, जो ज्ञानका दहोना-परिणमित होना हे वह क्रोधादिका 
होना-परिणमित होना भी नहीं हे, कारण कि ज्ञान होने ( परिणमन )के 
समय जसे ब्वानका होना प्रतीत होता है उस प्रकर क्रोधादि होते मालूम 
नहीं पड़ते । 

४ निर्दोप ज्ञान, श्रद्धा तथा अन्तरचारित्रका होना सो आत्मा है, 
क्योंकि ज्ञान होनेके समय ऐसा होता है कि मैं न्लाता-दृ्टा हूँ, 


कहानजेनशास्ममात्र ] कताकम अधिकार [२१ 


उस सम्मय मिथ्यात्वादि आखवोंसे निवृत्ति होती प्रतीत होती है, ज्ञाताकी 
ज्ञानक्रिया हो रही भासित होती है, किन्तु कोधादिक होते प्रतीत नहीं होते । 


जब ख्वर्तः साक्षी होता है तब, अर्थात्‌ जाननेके समय कज्ञान 
करना ही प्रतीत होता है, में ज्ञान करनेमें बढ़' रहा हँँ--ऐसा प्रतीत 
होता है; किन्तु उस समय क्रोधादि विकारोंमें वृद्धि होती मालूम नहीं 
पड़ती | ज्ञानीके विकारी पर्यायका स्वामित्व नहीं है; विकार प्वभाव 
भवनमें नहीं है इससे उसमें दिखाई ही नहीं देता-ऐसा कहा है। 


में ज्ञाता-दृश हूँ । जब श्रद्धा, ज्ञान और आचरणमें एकाम्म होता 
है तव उसमें शग, द्वेंप, करोधादि मिश्रित प्रतीत नहीं होते; मिश्रित हैं 
ही नहीं; भिन्न हैँ इसलिये माल्म नहीं पड़ते । 

४ मैं तो शरीरादि और क्रोधादि विकाए--सबका ज्ञाता हूँ, ऐसे 
सानमें ज्ञाता ही प्रतीत होता है, क्रोधादिक पर अपने स्वभावमें प्रतीत 
नहीं होते ।. मैं परसे _निराल्ा हूँ. ऐसे भानके समय, में_परका साक्षी 
हूँ---ऐसा भासित होता है, किन्तु यह भासित नहीं होता कि पर मुझमें 
है। जब साक्षीकी साक्षी रूप पर्याय होती है उस समय ऋधादिका 
कूल नहीं होता, और होता हुआ दिखाई भी नहीं देता। ज्ञाता होनेके 
समय क्रोधादिक नहीं होते, उन्हें मिन्न माना है इससे कतोा नहीं होता 
इसलिये ज्ञाता ही है; इसप्रकाश जो ज्ञानका होना--परिणमित होना है 
चह क्रोधादिका होना-परिणमित होना नहीं हे । ;ल्‍ 

क्रोधादिका जो होना-परिणमित होना है वह ज्ञानका भी होना- 
परिणमित होना नहीं है, कारण कि क्रोधादिके होने-परिणमित होनेके 
समय जैसे क्रोधादि होते प्रतीत होते हैं. उसीप्रकार ज्ञान होता 
मालूम नहीं पड़ता। इसप्रकार क्रोधादि और आत्माके निश्चयसे 
एकवस्तुपना नहीं है। ह 

क्रोध, रांग-हेष आदि में हूँ-इ्समकार जो कतो होकर रुक गया 
है. उसे उसके साथ ही यह प्रतीत नहीं होता कि में ज्ञाता हँ। यहाँ तो 
पहली ही चोटमें वस्तुखभावकों प्रथक्‌ कर द्यि है। 
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जब ऐसे भाव रहते हैँ कि-में क्रोध हूँ, मान हूँ, माया है, लोस 
हँ-तव ऐसा भान हीं होता कि मैं ज्ञाता भिन्‍न हूँ। विकार अपना 
खमाव नहीं है और ज्ञानावि अपना जमाव है. इससे दोनो बत्तुओंको 
विल्कुल प्रथक्र्‌ कर बिया है) 
जिस समय यह भासित होता हे कि प्रथम कुछ व्यवहार-झुमराग 
करके धर्मका ल्म छू, में शगी ही हैँ, मायाचारी ही हँ,“उस समय 
यह प्रतिभासित नहीं होता कि में असंयोगी ज्ञाता-प्रथकू _दत्त्त हैं, यह 
सिमस्त बिकार मुझ्न ज्ञावाके ज्षेय है इसलिये क्रोध, मान अपने स्वभाव- 
| गृहके नहीं किन्तु पुदूगलके घरके हैं, (ऐसा भान जज्ञानमे कहा! ) 
अज्ञानी ऐसा मानता है कि मैं क्रोधाठिका करता हूँ और वे मेरे कर्म 
हैं, किन्तु उसे यह भासित नहीं होता कि मैं ज्ञाता हैँ। ज्ञानादि और 
क्रोधादि दोनें। एक वस्तु नहीं किन्तु दोनों भिन्न हैँ । 
जब कर्ता हुआ तव जाता होनेका भाव नहीं, इसलिये कर्ता ही 
है ज्ञाता होनेके समय क्रोधादिका कर्ता नहीं है, अपनेसे भिन्न साना 
है. इसलिये उनका कर्ता नहीं किन्तु ज्ञाता ही है। जाताके _सम्रय कर्ता [ 
नहीं होता और कर्ताके समय ज्ञावा नहीं होता। 
ज्ञानी विचार करता है कि मैं क्तो भी अपने समाषका हैं ओर 
कार्य भी अपने खमावका है, रागका जो विकारी कायें हे वह मेरा 
नहीं हे और उसका कर्ता नहीं हूँ। 
कोई कहेगा कि कया केवलज्ञाती हो गया है? मात्र जाननेमे 
पुरुषार्थ क्या आया ? अरे भाई! इसमे अनन्त पुरुपाथे है, द्रव्यके 
ऊपर दृष्टि डाली उसमे अनन्त पुरुपार्थ आ गया। जब खभावकी ओरका । 
, अनन्त पुरुषार्थ बिकसित हुआ तभी तो अनन्तानुवस्धी कपायका अभाव 
£ हो गया, साक्षीरूप-लायकरप रहनेमे ही अनन्त पुरुपार्थ है। द्व्यदष्टिमे 
द्रव्य और पयोयका भेद दिखाई नहीं देता, अपूर्ण और पूर्ण पर्यायके 
बीच भेद प्रतिभासित नहीं होता, ज्ञान अपूर्ण और पूर्ण पर्यायकों 
जानता है, परूतु दृष्टिमं उसका भेद नहीं है। द्रव्यच्ष्टिसे पूर्ण हे, परन्तु 


न 
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पर्यायचष्टिसे अभी केवल्जान पर्याय प्रगट नहीं हुईं है इससे अपूण है, 
किन्तु वस्तुम्वभावकी जाननेके पश्चात्‌ जो अल्प शगच्देप होता है वह 
दूर करनेके लिये है, रखनेके लिये नहीं, उसका कर्ता नहीं होता इससे 
वह ज्ञाताका ज्ञेय है । 
साधकदणासे अल्प क्रोध होता हे किन्तु यहाँ उ्रृ्यटप्टिकी मुख्यतामे 

उसे नहीं गिना हे। यहां तो पहली ही चोटमे वत्तुत्मभावकों प्रथऋ 
किया है, इससे शञुभपरिणास छोड़कर अद्युभपरिणाम करनेकी वात यहाँ 
नहीं है किन्तु रागट्वेष मेरे हैं, वह मेश कार्य है--ऐसी मान्यता 
अन्नानीकी है ज्ञानीकी नहीं--वैसा समझाते ह। 

| मैं तो अपने खभावका कर्ता हूँ, परका कर्ता नहीं हूँ,--ऐसे ज्ञान- 
भावसे परका-क्रोधादिकका आभास नहीं होता। अरे! यदि ज्ञानपे 
जाने तो भी स्व-परप्रकाशक है किन्तु स्व-परका करता नहीं है। 


४ विकारकी अस्वीक्ति और अपने ज्ञायकम्बधंवकी स्वीकृति ही 

आखब रोकनेका उपाय है। 

सुनिओके दस धर्मामे क्षमाधर्म प्रथम है। आचायेदेव स्वत 
मुनियद पर हू इससे यहाँ ऋघको पहले लिया हे, करण कि दशवा 
धर्मम प्रथम उत्तम क्षमा है। (१) कर्मतन्ध होगा इसलिये में क्षमा 
कररं-चह भाव पुण्यवन्थमे जाता है, (२) शाल्लाजा हे इसलिये क्षमा 
करूँ उस भावसे मी पुण्यवन्ध होता हैे। (३) क्षमा नहीं कहँगा तो 
टुर्गतिमे जाऊँगा--ऐसा विचार करके यदि क्षमाभाव रखे तो उससे 
भी पुण्यवन्ध होता है. (४) किन्तु मेरा ज्लायकललभाव ही अकपाय है- | 
डसके भानमे थ्थिर रहना ही वास्तविक क्षमा हे-वही यथार्थ धम्म है। 

क्षमाके विपक्ष क्रोध है। ब्रतसे, तपसे, पूजासे अथवा भक्तिसे 
धर्म होगा--ऐसा मानकर उसमे रुचि, और अपने स्वभावक्री अरुचि 
सो अनन्तानुवन्धी ओव है। स्वत अनन्तगुणोंके पिंडहप चत्तु है और 
ज्ञायक स्वभावाश्रित ज्ञाता रहना बढ ज्ञानक्रिया धमं हे। उसमे 
अपनेपनकी सीकर न करके पराश्रय करनेत्प झुभाशुमभाव और 
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शरीरादिमे अपनापन--अहंँपना स्वीकार करना सो अनन्तानुबन्धी मान 
है। अपना सरल स्वभाव जेसा है उसप्रकार नहीं जानना और बाह्य 
क्रियाकाण्ड करूँ तो स्वभावका 'वेंकास हो ऐसे विपरीत परिणाम सो 
अनन्तानुवन्‍्धी साया हैं। अपनी खसावपर्यायका विकास कहूँ तसरी 
यथार्थ सतोष है--ऐसा न मानकर शुभाशुभ परिणामोमे संतोप मानना 
सो अनन्तानुवन्धी छोम है। 


४ ज्ञावा रहे तो उसमे क्रोधादि होते दिखाई नहीं देते और क्रोधादि 
हों तो उसमे ज्ञाताका ज्ञान होता प्रतीत नहीं होता। 'अ्रतीत होता है? 
--ऐसा कहा, उसमे स्वत के प्रतीत होनेकी बात है अथवा परके 
स्त-के ही प्रतीत होनेकी बात है। स्वतः ही अपनेको नि.गंकतासे | 
ज्ञानहुप भासित होता है, स्वतः ही अपनेको प्रतीत होता हे--ऐसा 
ज्ञान हो तब स्वतः अपनेको क्रोधादिरूप होता प्रतिभासित नहीं होता 
किन्तु ज्ञानसुपसे नि शंकतापूर्वक भासेत होता है, अन्यसे पूछने नहीं 
जाना पड़ता। यहाँपर केवरज्ञानीके अथवा परके प्रतीत होनेकी वात नहीं 
है किन्तु अपनी ही बात है। 


छह मासके उपवास करनेसे आख्व नहीं रुकता, मौन धारण करे तो 
भी आख्व नहीं रुकता, किन्तु आत्माके खसावका ज्ञान करनेसे आखब 
रकता है। ज्ञाताका ज्ञानभाव प्रतिसासित हो उस समय क्रोधादिका सास 
नहीं होता, और जब क्रोधादि प्रतेभासित हों तब ज्ञाताका सांस 
नहीं होता। 


यह वात सुनते ही क्रोध करता है, परन्तु भाई! सत्य वात तो 
यही है, यह समझे बिना सबका अन्त नहीं आयेगा । 


इसप्रकार जब आत्मा ओर आख़वोके विशेष (अन्तर )को देखकर 
यह भगवान आत्मा उनका भेद (भिन्नता ) जानता है उससमय इस 
आत्माके अनाविसे होनेपर सी वे (परमे ) अज्ञानसे उत्पन्न होनेबाली 
कर्ताकर्मकी प्रवृत्तियाँ निवृत्त हो जाती हैं। 
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फर्नाकर्मकी प्रवृत्तियाँ प्रवाहरुपसे-सतानरूपसे अनादि होने पर 
भी अज्नानसे उत्पन्न हुईं हैं, और अज्ञानसे उत्पन्न हुई हैँ इसलिये वे 
दूर हो सकती हैँ, वे आत्माके स्वभावसे उत्पन्न नहीं हुईं हैँ इसलिये 
उनकी निवृत्ति हो सकती है । 

कनाकमेकी निवत्ति होनेसे पौदूगलिक कर्मका अर्थात्‌ नवीन 
द्रव्यकर्माका वन्‍्ध भी निवृत्त होता है--ऐसा होनेसे ज्ञानमात्रसे ही' 
वन्‍्धका निरोध सिद्ध होता है । 

४” आचार्यदेव कहते हैं कि क्रोधादिक और आत्मा--दोनों मिन्न 
बरतुएँ हैँ; जो क्रोधादिक विकारी भाव होते हे वे चैतन्यकी पयौगवमे 
होते है, किन्तु वे अपने विपरीत पुरुपाथ द्वारा परनिमित्तसे होनेबालि 
भाव है इसलिये पर ह--ऐसा द्रव्यदष्टिके बढसे कहते हैँ । 

ज्ञानमे क्रोध, मान नहीं हे और क्रोध, मानमे भगवान आत्मा 
नहीं है--इसप्रकार दोनोंमे सभावभेद है, और स्वभावभेद हे इसलिये 
बस्तुमेद है । इसप्रकार जब क्रोधका और आत्माका भेदज्ञान हो तब 
उनका एकत्वरुप अज्ञान दूर हो और ज्लानपर्याय प्रगट हो, तथा 
कर्मवन्ध न हो। इसप्रकार ज्ञान होनेसे ही वन्धका निरोध होता है । 
४“ आचार्यदेव कहते हैं कि--जो शुभाझुभ परिणाम हैं सो में 
हूँ, में पका कर सकता हैँ ओर पर मेश कर सकता है--ऐसे मिथ्या- 
प्रत्पषके विना एक ब्नि भी नहीं जाता? भाई! एक दिन तो ऐसे 
प्रत्यपको बन्द रख! ज्ञानी विचार करते हे कि पर्यायका अर्थ है 
प्रजा, अल्प राग-ह्वेपकी प्रजा हों उसमे रुकना मुझे रुचिकर नहीं है, 
में तो निर्दोप ज्ञानस्रभावी आत्मा हूँ। ज्ञानीको द्रव्यदप्टिके बलसे 
अल्प विकारी पर्यायमे रुकना पसन्द नहीं हे, वे उसे अलग करते हे- 
समाधान करते हैं । 

भाई ! द्रव्यदष्टिक चले निसन्देह-नि शंक हो जाओ श्रद्धाके 
चरम चारित्र और केवढ्ज्ञानके सभी भाव विद्यमान हूं वे प्रगट होंगे। 
इस समयसार शासत्रकी रचना ऐसे वल्वान योगमे हुई है कि जो पात्र 
हो वह तुरन्त समझ जाता है । 
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अधिकांश व्यक्ति कहते हैं कि इसमे तो मात्र ज्ञान ही ज्ञान 
आता है, परन्तु यहाँ पर तो आचार्यदेवकी ज्ञान कहकर सम्पूर्ण आत्माका 
वर्णन करनी है। जञानका अर्थ है आत्मा, ज्ञानकी प्सिद्धिंसे अत्मिकी 
प्रसिद्ध है, मिठासके द्वारा गुड़की पहिचास होती है--उसीम्रकार जञीनमे 
सम्पूर्ण आत्माका कथन करना है किन्तु ऐके गुणंका नहीं। ज्ञानमे श्रद्धा, 
चारित्र आदि अनन्त गुण आ जाते है। वाल्क-वालिकायें सभी ज्ञानसे 
समझ सकते हे इसलिये आत्माको पहिचाननेके लिये ज्ञार्न ही मुख्य 
लक्षण कहा है, परन्तु वहाँ एक गुण न समझकर सम्पूर्ण आत्मा ही 
समझना चाहिये। ज्ञानस्वभावी आत्मांका ज्ञान करना, उसकी प्रतीति 
ओर उसमें रमणता करना ही सोक्षमा्ग है । 


जो चिकारीभाव हैं सों में हूँ और यह मेरा कार्य है--ऐसा 
मिथ्याभाव दूरं करनेसे ज्ञानपर्याय प्रगट होंती हैं. और उससे वन्धका 
निशेध होता है ॥ ७१॥ 


अब शिष्य प्रश्न॑ करता हैं कि--ऐसा क्यों कहा है कि ज्ञान- 
मात्रसे ही वनन्‍्धका निशेध होता हैं? अरे भाई' ज्ानेमात्रका अर्थ 
हे--बीचमे_विकारका न होना, परके वन्धन और पुण्य-पाप दृत्तियोसे 
रहित अकेला ज्ञानमात्रभाव और उस ज्ञानमे दशैन-ज्लान-चारित्र सव 
कुछ आ जाता है। ज्ञानकी श्रद्धा, उसका ज्ञान और एकाग्रता--तीनों 
आ जाते हैं । 

ज्ञानमात्रसे अवन्ध किस प्रकार है--उसके उत्तरत्वहप गाधा 
कहते हे -- 


णादण आंसवार्ण असुचित्त च विषरीयमभावं च। 
दुक्खस्स कारण तिय तदो णियत्ति कृणदि जीवों । ७२। 


ज्ञाता आख्वाणामशचित्व॑ च विपरीत भाव च। 
दुःखस्य कारणानीति च ततो निइृ्ि करोति जीव ॥७२ १ 
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अर्थ---आख़वबोकी अश्नुचिता और विपरीतता जानकर तथा चे' 
हु खके कारण हँ---ऐसा जानकर जीव उनसे निवृत्ति करता है। 


आचार्यदेव कहते &ं कि आख़ब अश्ुचिमय हे, शुभाशुभ-दोनों 
भाव आख़व ह, वे दोना मलिन हैँ और अशुचिमय हैं। अशुभभाव तो 
मलिन हैं ही, परन्तु शुभभावोंको मलिन कोन कहता है? जिसने ऐसा 
निर्ण. किया हों कि--आत्मखभव शुभागुभभाषोंसे रहित महा 
निर्मल एवं शुद्ध है। जिसमे स्वभ्ववका आस्वाद लिया हो वह पुरुष 
कहता है कि झुभभाव भी आख्रव है--मलिन है और मात्र शुभभावमे 
ही धर्म माननेवाले अज्ञानी जीव अकेले अग्युभभावोकी आख़ब कहते 
है, किन्तु शुभभाषवोकी आख़व न कहकर धर्म कहते हे--यह उनकी 
अन्नानता हे-मूढता हे । 

ज्ञानी पुरुष यह जानकर कि-अभाशुभभावरुप आख्रव दु खरुप 
ह--टहुःखके कारण है, उनसे निन्रत्ति करते है और ज्ञानमात्र आत्म- 
स्वभावसे श्रवृत्ति करते हँँ। आचार्यदेवने इस गाथाको बहुत उच्च 
स्तर पर रखा है। 


जल्मे जो काई है वह्‌ मल हे--मैल है। जल्मे जो हरे 
रड्के छोथड़े जमे रहते हैं वे मिन्न है ओर स्वच्छ जल भिन्न है, उसी- 
प्रकार काईकी भांति आख॒ब म॒लिन देँ और आत्मा तो निर्मल पवित्र 
है, बह आखवबोंसे प्रथक्ू है। आखबोंका वेदन क्रोधादि-सलिनरूप होनेसे 
वे मेले 6 जिन भावषोंसे तीर्थद्वुर गोत्रका वनन्‍्ध होता है वे भाव भी 
अग्नुचिमय हैँ, गन्दे हू, मेले हैँ, राग हं। जिन भावोंसे इन्द्रपदकी प्राप्ति 
होती है वे भी आत्मामे काईकी भाँति हे, मेले हैं, वह अपना स्वभाव 
नहीं हे, इसलिये त्याग करने योग्य-हेय है। सम्यक्त्वी जीव 
उन भावोकी आदरश्णीय नहीं मानता किन्तु छोड़ने श्रोग्य ही जानता 
है। अक्ञानी उन भावोंकी आदरणीय मानता है, तथापि उसके इन्द्रपढ, 
तीर्थड्वरपद इत्यादि उच्च पदवीके शुभभाव नहीं होते, इससे बैसा 
उच्चपुण्य भी उसके नहीं बैंधता। ज्ञानी छुभपरिणामोंको देव मानता 
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है तो भी उतनी उच्च पदवीके शुभपरिणाम उसके होते हैं, इससे 
तीर्थद्वुरपढ, इन्द्रपए आदिका पुण्यवन्ध भी उसके द्वोता है । 

आख्बोंको अशुचिमय कहा हे, तो क्या उनसे दुर्गन्‍्ध आती होगी 
हाँ ! पुण्य-पापके परिणाम अशुचिमय हैं, अपवित्र हैं, दुर्गधयुक्त हैं, 
और आत्माके स्वभावसे विल्कुछ विरुद्ध जातिके हैं । 

भगवान आत्मा तो निरन्तर अत्यन्त निर्मे, चैतन्यमात्र स्वभाव- 

रूप अनुभवमे आता है इसलिये शुचि हे-पविन्र है-उज्ज्बलछ है । 

देखो । भगवान आत्माको अत्यन्त निमे७्ठ कहा है, मात्र 
निर्मल नहीं कह्दा, किन्तु अति निमेझ कहा है । पदार्थ स्वतः निर्मेल है, 
उसका गुण निर्मेह है और उसकी कारणपर्याय भी निर्मेल है--इस- 
प्रकार तीनोंकाल पढाथ अति निमेल हे । जो त्रिकाठ वीतरागविज्ञान 
स्वरुप हो उसे आत्मा कहते हैं। आत्मा तो अत्यन्त शुचि, पवित्र और 
उज्ज्वल है, एवं बेसे परमपत्रित्न भगवान आत्माका भान होने पर 
आत्मा यथावत्‌ ज्ञात होता है, अनुभवमें आता है । भगवान आत्माका 
स्वाद तो मिप्ट-मधुर है, परम-पवित्र है, शुचिमय है. और शुभाशुभ 
परिणामरूप आखबोंका स्वाद मलिनरूप अनुभवसें आता है, शुभाशुभ 
दोनों परिणाम आकुल्तामय हें, दु.खरुप हैं, अपवित्र हैं, इसलिये 
अशुचि हैं। 

नदी-सरोवरका जल तो निर्मल है किन्तु ऊपर जो काई है 
वह मेली है, इसीग्रकार आत्मा तो निर्मम है परन्तु चर्तमान पर्यायमे 
होनेवाले विकार मेले हैं । 

पुण्य-पापकी वृत्तिरप आख़बव स्वत अपनेको नहीं जानते 
किन्तु अन्य द्वारा ज्ञात होने योग्य हैं इसलिये जड़ हैं । पुण्यासपरूप 
शुभराग मी क्रोधादिं है, क्रोधादिके विकरारमें आत्माकी ज्ञाता शक्ति 
सकती है, जाननेकी जाग्रति नहीं रहती, इससे वह आत्माका 


स्वभाव नहीं दे किन्तु जड़ है, जडके निमर्मित्तते होनेवाला विकार सो 
जड़ है । 
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कोध, मान, साया इत्यादिको यह खबर नहीं है कि हम क्रोध, 
मान, साया है अर्धात्‌ उनमे परिणमन करनेवाल्ा ज्ञान उस समय अन्ब 
है, और उन क्रोधादि विकारोंसे भिन्न रहनेवाल्य ज्ञान उन्हें जान 
सकता है तथा अपने आत्माको भी जान सकता है। क्रोधादिमे 
परेणमित ज्ञान क्रोधादि-विकारकों नहीं जान सकता और आत्माको 
भी नहीं जान सकता इससे वह अन्ध है । 


आचार्यदेवने प्रत्येक गाथामे भगवान आत्माको ही स्थापित 
किया है, ऐसी अपूर्वे बातको अस्वीकार मत करना, आँगनमे आकर 
झौटना मत । 

भगवान आत्मा तो स््रत को निरन्तर विज्ञानधनख॒भावरुप 
होनेसे, त्वत. ही चेतक (ज्लञाता ) है (स्वत. को और परको जानता 
है ) इसलिये चेतन्यसे अनन्य स्वभाव वाल है ( अर्थात्‌ चैतन्यसे अन्य 
स्वभाववाल्य नही है )। 


४ विज्ञानधन कहनेमे परिपूण निर्मेठ विज्ानधन लिया है, विज्ञान- 
घन अर्थात्‌ आत्मा ज्ञानफा _पिंड है, वह निविड है, कठिन है, निर्मेय | 
है कि जिसमे किसी प्रका प्रवेश नहीं हो सकता, ऐसा ज्ञाता 
निर्मेध आत्मा स्रत चेतक हे-जाता है, वह अपने द्रव्य, गुण, 
पर्यायको जानता है और अन्य समश्ल पदार्थके द्रव्य, गुण, पर्योयको 
भी जानता है। परपदार्थके अनन्तभावोक्रो जानता है तथापि परका 
कोई अंग अपनेमे प्रवेश नहीं कर सकता--ऐसा ज्ञाता घनरुप है--- 
निर्वेन्धरुप हे । ज्ञाता स्वभाव आत्माका अनन्य स्वभाव है, एकरूप है, 
पृथक स्वभाव नहीं है । व्यवहार रत्नत्रय पराश्रयरुप है, वे विकारी 
भाव अपनेको भी नहीं जानते और परको भी नहीं जानते । विज्ञानघन 
आत्मा स्वत अपनेको भी जानता हे और परको भी जानता है । 


ऐसे विज्ञानघन चेतन्यस्वभावकी जाननेसे ही स्व-परका यथार्थ 
ज्ञान होता है और उसीसे वन्धन रुकता है, स्वभावकों प्रगट करनेका 
और वन्धकी रोकनेका यह एक ही उपाय है, अन्य कोई नहीं । 
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कोई कहे कि--यह जाननेमे प्रत्याख्यान वो नहीं आया, फिर 
बन्धन कैसे रुकेगा? अरे! चेतन्यतत्त्वका यथार्थ ज्ञान होने पर उसमे 
नि'शंकतासे स्थिर हुआ वही प्रत्याख्यान है।. यथार्थ ल्लानके बिना 
अज्ञानी प्रत्यास्यानके स्वरूपको नहीं जान सकेगा वह शुभभावरूप 
प्रत्याख्यानकी ही प्रत्याख्यात मानेगा, परन्तु झुभभावरूप प्रत्याख्यान 
वन्‍्धनस्प है और स्वरूपकी रमणता-स्थिरतारूप पत्याख्यान ही 
अवन्धनरुूप है, सम्यग्ददीन और सम्यग्ज्ञान होनेपर ही अनन्त ससारके 
कारणरूप बन्ध रुक जाता है। पश्चात्‌ अल्पवन्ध रहता है उसे गिनतीमे 
नहीं लिया है, और वह भी स्वरुपस्थिरता होने पर अल्पकाल्मे नाण 
होना ही है इसलिये सम्यग्ज्ञान होने पर ही वन्धन रुक जाता है। 
ससारके नाश करनेका उपाय चेतन्यस्वरूप आत्माकी पहिचानना 
ही है, अन्य कोई उपाय नहीं । 

यह अधिकार कर्ता-कर्मका चल रहा है। कर्ता अर्थान्‌ होनेवाल्य, 
बह यथार्थ रीतिसे तो अपने स्वसावका ही होनेवाल है और जो 
स्वभावरूप अवरथा होती है वही वास्तवमे कर्ताका कर्म है। विकार- 
भावरूप कार्यका करता वह वास्तवमे नहीं है । 

यहाँ टीकाके प्रथम वोलमे कहा है कि आखब महिन हैं ओर 
आशध्मा निर्मल है, फिर दूसरे वोलप कहा है कि--आख़ब जड़ है 
इसलिये वे स्व-परकी नहीं जानते और भगवान आत्मा विज्ञानधन 
खभाव होनेसे चेतक-जाता है, इससे सत्र और परको जानता है। 
झुभाञुस परिणामरूप आख़व जड़के निमित्तसे होते हैँ, इसलिये उन्हें 
जड़ कहा है, उन विकाश्माबोंकों स्र-पश्का ज्ञान नहीं होता इससे 
उन्हें जड़ कहा हे। 

ज्ञानी विचार करता हे कि में विज्ञानघन हूँ, पिंभाथ विभावोकों 
नहीं जानते और मुझे सी नहीं जानते, में विभावोंको जानता हूँ 
और अपनेकी भी जानता हूँ-ऐसा विज्ञानघत स्वभाव, हूँ । 

अनेक व्यक्ति कहते हू कि यह वात तो धनवाल्ञेकी और 
सुशिक्षित पुरुषोंकी रचने योग्य हे, कुछ करना महीं है और मात्र वाते 
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बनाना अनुकूल पड़ता हैं इसलियें धनवान और विद्वान सभी एकत्रित 
होते है किन्तु अरे भाई! धमंका तो महान चक्रवर्ती, वासुदेव और 
वल्देवोंने भी आदर किया है, वे संसारमे राजपाट आदि करते थे 
तथापि अन्तरइमे तो उनसे विरक्त थे, राज्य और छक्ष्मी पर विद्यमान 
अपनेको ऐसा मानते थे जैसे मलके ढेर पर वेठे हों । लोग वाह्म 
योगोंकों धर्म मानते हे किन्तु आत्माका धर्म आत्मामें होगा अथवा 
जड़मे ? गृहम्धाश्रममे रहते हुए सी आत्माकी श्रद्धा और ज्ञान हों 
सकते हैँ, आत्माका भाव होनेपर परके कारण राग नहीं मानता, पर- 
पदार्थंके प्रति अनन्तगुना राग-द्वेप दूर हो जाता है, सम्यग्दणन प्राप्त 
होनेके पत्चान्‌ पाँचवीं भूमिका आनेसे स्वरुपस्थिरतामे वृद्धि होने पर 
अणुन्र॒तके श्ुभपरिणाम आते हैँ और विज्येप वृद्धि होनेसे मुनित्व आता 
है । प्रथम यथार्थ प्रतीति होती है फिर यथार्थ ब्रत होते हैं । यथार्थ 
प्रतीति-रुचिके बिना यथा ज्ञान नहीं होता और व्यवहार-ज्ञान भी 
मिथ्यारुप-व्यवहाराभास होता है | अन्तरइसे परपदार्थोकी रुचि 
हटकर जब आत्माकी रुचि जागृत होती है उस समय अन्तरद्में यह्‌ 
वात जमती है। जिन्हें आत्माकी रुचि जाग्रत हो, वे सभी ( निधन 
अथवा धनवान ) इस वातकी सुल्भतासे समझ सकते सत्यक्ो 
सनकर जो उस समझनेका प्रयास करते हैं उन्हें यथार्थ श्रतीति होती 
है, सम्बन्द्गन होता है. और फिर सच्चे व्रत आते हू। दुनिया दोरबन्ी 
है. जिसे जेसा अलुकूल पड़ता है वैसा ही कहता हैं, परन्तु सत्य 
त्रिकाल सन्‌ है । 

क्रिया-कष्ट वालोंको ऐसा लगता हैँ कि जिनमें कुछ करना- 
घरना नहीं है--ऐसी यह भेठ्ज्ञानकी वाते अच्छी ढूँढ निकाली हू ! 
अहा, क्या कहना है? ऐसे भावोंका फलछ तो उस आत्माकी पर्यायमे 
आता रहता दे | 

आचार्यदेव कहते दे कि अहों! ज्ञानचन_ आत्माकी श्रद्धा 
होनेस अनन्त आख्त्रके अभावरुप निर्जग हो जाती हे और उसमे 
श्थिरताकी वृद्धि होने पर केवलछक्ान होता द-ऐसी भेदज्ञानकी 
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महिमा है। भेदज्ञानगा अखीकार करनेवाले अनन्तसंसारमे वृद्धि 
करनेवाले हैं । 


अब तीसरे बोलमे कहते हैं कि आख़व आकुछता प्रगठ करनेवाले 
होनेसे ढु खके कारण हैं । 


पुण्य-पापके दोनों साव आकुछता प्रगट करनेवाले हैं, वे दोनों 

भाव वर्तमान समयमे भी ठु खरूप हैं और भविष्यमे भी ढु खके 

कारण हैं | कोई कहे कि जब विविध प्रकारके पक्वान्न-मिश्ठान्न खाते 

हैं तव आकुलता कहाँ दिखाई देती है ! अरे भाई ! खत को भूलकर 

। परमे युक्त होना, उसमें हे मानना ही आकुल्ता है, परवुस्तुकी इच्छा 

४ की और परका उपभोग करनेके भाव किये वही आक्ुछता है और 
दुःखमय भाव है । 


पुण्य-पापके भाव आकुछता उत्पन्न करनेवाठे और आत्माकी 
शांतिमें भन्न करनेवाले हैं, इसलिये वे दुःखके ही कारण हैं ।' जिन 
भावोंसे इन्द्रदद मिले, चक्रवर्तीका राज्य मिले-वे भाव भी आकुल्तामय 
हैं, इसलिये दु खके कारण हैं । चक्रवर्तीका राज्य भी विनाशीक है, वह 
आत्माकी शरणभूत नहीं है इसलिये वे भाव भी दु खरूप हैं । 


शुभभावोंसे स्वर्गकी आप्ति होती है और अशुभभावोंसे नरकादि 
गतियोमे परिभ्रमण करता है, किन्तु वे दोनों भाव बन्धनरूप ही हैं । 
इसका अर्थ यह नहीं है कि पुण्यसाव छोड़कर पापभाव करना चाहिये, 
ऐसी तो बात ही नहीं होती, किसी ज्ञानीके वचन ही ऐसे नहीं होते । 
परन्तु पुण्यभाव करते-करते धर्म होगा-ऐसा कभी हुआ ही नहीं, होता 
नहीं, और न होगा ही । पुण्य-णपके भाव तो कर्मके निमित्तका कार्य 
है इसलिये वे दु.खके कारण है । 


पुनतश्च, भगवान आत्मा तो निरन्तर निराकुछता-स्वभावके कारण 
| किसीका कार्य और कारण न होनेसे दुःखका अकारण है, (अथोनू 
दु ख़का कारण नहीं है )। 
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भगवान आत्मा निरन्तर--सदाके लिये निराकुट््वभावरुप है 
इसलिये आत्मा पुण्य-पापकी वृत्तियोका कारण भी नहीं और उनका 
फार्य मी नहीं है। 

“ चिदानन्द आत्मा तो खयंसिद्ध है, वह किसीसे उत्पन्न नहीं | 
हुआ इसलिये वह किसीका कार्य भी नहीं हे, और आत्माने किसीको 
उत्पन्न नहीं किया। अरे! पुण्य-पापफे भावोंकों भी आत्माने उत्पन्न 
नहीं किया इसलिये वह उसका कार्ण मी नहीं हे। आत्मासे निर्मल 
श्रद्धा-ज्ञान-चारित्रका होना वह विकारका काय नहीं है और विकारको 
आत्माने नहीं किया है। अज्ञानदशाम अज्लानी विकारभाषोंका कर्तों 
है. किन्तु परतुस्थरभावदष्टिसे आत्मा कर्ता नहीं है, इसलिये आस्रव 
दु'खफे कारण हैं और आत्मा दुःखका कारण नहीं है अर्थात्‌ दुःखका 
अकारण है | 

इसप्रकार विश्वेप (अन्तर ) देखकर जब यह आत्मा, आत्मा 
और आखबोंका भेद जाने उसी समय क्रोधादि आखवोंसे निवृत्त होता 
है । 

जब यह आत्मा ऐसा जानता हे कि यह जो शुभाशुभ बृत्तिआऑँकी 
मल्नि अवस्था, क्षणिक अवस्था है, सो में नहीं हूँ, में तो ज्ञाता आत्मा 
त्रिकाल निर्मछ-पवित्र हूँ,-इ्सप्रकार आत्मा और आखबोंके अन्तरको 
जाने उस समय परमे एकांग्र द्वोना रूक जाता है और उसीसमय 
फ्रोधादि-बिकारी परिणामोंसे निब्॒त्त होता है। क्योंकि यदि उनसे 
निवृत्त न होता दो तो उसे आत्मा और आखबोके पारमार्थिक ( सच्चे ) 
भेदशानकी सिद्धि ही नहीं हुई दै। इसलिये क्रोधादिक आखबोंकी 
निवृत्तिके साथ जो अविनाभावी दे-ऐसे ज्लानमात्रसे ही अन्नानसे 
होनेवाले पौद्गलिक कर्मवन्धका निराध होता हे । 

आत्मस्वभावकी पहिचान, प्रतीति करके जो क्रोधादिभावोंसे 
प्रृथक्‌ नहीं होता, निद्ृत्त नहीं होता, भेद नहीं करता उसे भेदज्ञानकी 
सिद्धि ही नहीं होती। कोई कद्दे कि पहले क्रोधादिसे निश्वतत हो और 
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फिर भेदज्ञान हो जाये तो? यह वात विल्कुछ मिथ्या है। जिस समय 
सम्यरक्ञान प्रगट होता है उसी समय क्रोधादिकी निवृत्ति होती है 
दोनोंका समकाल है, प्रथम-पत्चात्‌ है ही नहीं, अविनाभावीरुपसे एक साथ 
हैं। उपयोग परमे एकाकार है, उसमेंसे हटकर अपने स्वभावमे उपयोगकी 
रुचि और एकाप्रता होते ही क्रोधादि आख्रव निबृत्त होते हैं. अर्थात्त 
सम्यग्जञान प्रगट होनेसे ही अज्ञानसे जो कर्मवन्ध होता था वह रुक जाता है। 


यह केवलज्ञानीकी वात नहीं, किन्तु अन्नती सम्यग्टष्टिकी बात है। 
यह जो कहा गया है सो ही मार्ग है, यही सत्य पंथ हे। सत्य पंथ पर 
सत्य मिलता है. किंतु असत्यके पंथपर सत्य नहीं मिल्ता। अनन्तकाल्से 
विपरीत दृष्टि रखकर जीवोंने बहुत क्रिया-आ्खोंका अभ्यास किया, तप 
किये, न्रव किये, अरे! दिगम्वर सुनि सी अनन्तवार हुआ, बनमें फिरा, 
कठिनसे कठिन तप किये, एकान्तवास किया, किन्तु वह सब विपरीत 
दृष्टि खखकर किया और माना कि हमारा मोक्ष हो जायेगा किन्तु उससे 
कल्याणका एक अंश भी नहीं हुआ। सोक्षपर्याय प्रगट करनेकी जो 
रीति है. और जो विधि है उस विधिके अनुसार प्रयत्न करे, माने और 
अन्तरब्न-वर्तन करे तो मोक्षमा्ग और सोक्षपर्याय श्रगट हो, तथा जो 
अपनेकी अनुकूल हो वैसा मान लेनेसे मोक्षमागं अथवा सोक्षपर्याय प्रगट 
हो जाये--ऐसा तीन काल, तीन छोकमे नहीं हो सकता । 


एक भी ब्रत, अत्याख्यान न हो तथापि आत्मप्रतीति हो सकती है। 
चह प्रतीति ऐसी होती है. कि जैसी केवछक्ाानी और सिद्ध भगवानकों 
होती है, बेसी प्रतीति स्री-पुरुष समीको हो सकती है, अरे! आठ 
वर्षकी वालिकाकी भी हो सकती है। इस समय विदेहक्षेत्रम आठ-आठ 
वर्षकी बालिकाएँ और बालक चैंसी प्रतीति कर रहे हैं । 

अज्लानदशामे जेसे शग-द्वेष करता है, वैसेके बेसे ज्ानदशा 
होने पर नहीं करता, उनमे अन्तर हो जाता है, अधिक आसक्ति कम्| 
हो जाती है। कोई कहे कि अपनेको ऐसी खबर कब होती है कि अब 
मुझे सम्यग्ज्ञान दो गया है? जैसे पेसा हो जाये तो खबर पड़ जाती है. 
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उसीग्रकार यथार्थ-प्रतीति होने पर स्वतःको खबर पड़ जाती है। 
अपने यहाँ छक्ष्मी हो तो किसीसे पूछने नहीं जाना पड़ता, जब कि वह 
परवस्तु है और सम्यरज्ञान तो अपनी वस्तु है इसलिये वह सतःसे 
छिपी नहीं रहती। 

जैसे दुजेन और सब्जन-दोनां प्रतीतिमें होने पर सज्जनकी ओर 
उन्मुखता होती है और दुर्जनकी उपेक्षा होती है उसीग्रकार आत्मा 
और आखवोंका ज्ञान होनेसे आत्माकी ओर उन्मुखता बढ़ती है और 
आखवबोंसे छूट जाता है। ज्ञान होने पर कर्म सर्वथा नहीं छूट जाते 
किन्तु प्रथम विपरीत-सान्यता सर्वथा छूटती है और परचात्‌ क्रमशः 
शगादि सब छूट जाते हैं। 


जैसे सर्पफो सर्प समझकर पकड़े और सर्पको रस्सी समझकर 
पकड़े तो उसमे अन्तर है। सर्प पड़ा हो, किन्तु उसे रस्सी जानकर 
उठा ले तो उससे वचनका उपाय वह नहीं कर सकेगा, बच्चेके झूलेकी 
ओर सर्प जा रहा हो, उस समय खबर पड़े कि अरे! यह तो सर्प जा रहा 
है, तो होशियारी रखकर झट सुँहकी ओरसे उस पकडकर बाहर फेक 
देता है किन्तु वच्चेको नहीं काटने देता ओर ऐसी चालकीसे पकड़ता 
है कि अपने हाथमे भी न काट छे। उसीप्रकार आत्मा और आखबोंके 
भेढकी न जाने तो आख्रवोसे बचनेका उपाय भी न रहे. 
आत्मा_ज्ञाता-दृष्टा हूँ और यह क्रोधादिक में नहीं हूँ--ऐसा विवेक 
होनेके पत्चात अल्प क्रोधादि होते अवश्य हैं. किन्तु वे अपने आत्माको 
न काट लें--ऐसी होशियारी और जागृति तो उसके रहती ही है। 
अज्ञान अवस्थाम जो राग-द्वेप होते हैं. वे उसके ज्ञान-अद्धानकोी काट 
खाते हैं अर्थात्‌ उसके विवेककी जाग्रति नहीं रहती, किन्तु आत्मा ओर 
आखबोका विवेक होनेके पश्चात्‌, भेद करनेके पत्थात्‌ पहलेकी तरह 
ऋरेधादिमें युक्त नहीं होता, अल्पभावसे युक्त होता है परन्तु उनमे भेद 
किये बिना नहीं रहता, और जो अल्प क्रोधादि होते हैं वे भी अल्प- 
कालमे छूटने वाले ह। 

शिष्य कहता है. कि हे भगवन्‌ ! सम्यग्दशनका इतना अधिक 
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क्या माहात्य है? यथार्थ ज्ञानमात्रसे ही बन्ध दूर हो जाते हैं; सो 
किस प्रकार! उससे आचार्यदेव कहते हैं कि हे भाई! सुन, परसे 


हम... विकलरीर वजन नोज५न पान पमममिगकक "अल गन. 


आत्मा-दोंनोंकी अज्ञानतासे अभेद मानता था ओर ज्ञान होने पर भी 
घैसा ही हुआ, उससे विशेष कुछ नहीं हुआ । 
[ | परके साथ एकत्वकी जो बुद्धि है सो अज्ञान है और भेद्लवकी 
बुद्धि है सो ज्ञान है। यदि एकत्वकी बुद्धिसे प्रवर्तन करता हो तो ज्ञान 
होनेसे कोई विशेषता नहीं हुई । 

पुनतश्च, आत्मा और आखवोंका जो भेवज्ञान है, वह ज्ञान यदि 
हो तो वह पविकार्मे एकमेक होकर प्रवर्तन कर रहा है अथवा उसमेंसे 
कुछ निवृत्त हुआ है? यदि वह श्योंका त्यों राग-द्वेषमें युक्त होता 
हो तो अविवेकी ज्ञानमे और इस नाममात्र भेदज्ञानमें कुछ भी अंतर 
नहीं हुआ। 


यदि भगवान आत्मा ज्ञान दोनेपर, पुण्य-पाप मेरे हैं. और 
मैं इनका कतो हँ--ऐसे भावोंसे मुक्त हुआ है, विकारोंसे पथकू हो गया 
है, ज्ञान आखवबोंसे निव्नत्त हो गया है तो फिर ज्ञानसे ही बन्धका निरोध 
सिद्ध हुआ। 


जो अल्प शग-द्वेष होता है उसे यहाँ नहीं गिना है, थथार्थ 
इृष्टिक बलमें अल्प शाय-द्वेषकी गिनती नहीं है। ज्ञान होनेके पश्चात्‌ 
। अन्तरसे राग-ट्रेप और विषय-चासनासे निव्ृत्त हुआ है, उदास हुआ है, 
' परका में. कर्ता नहीं हैँ और यह मेरा काये नहीं है, में तो अपने ज्ञानका 
कर्ता हूँ और यही मेरा कार्य है-ऐसा भान करके अंशत' स्वभावमें स्थित 
हुआ--इससे ज्ञानमात्रसे ही वनन्‍्धका निरोध सिद्ध होता है, जो अल्प 
राग-द्वेष रह गये हैं वे सम्यग्दशनके बलसे दूर हो ही जायेंगे, जो रद्द 
गया बह दूर दोनेके लिये ही है, रहनेके लिये नहीं है, इसलिये झान- 
मात्रसे ही बन्‍्धक्षा निरोध सिद्ध होता है। 
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ऐसा सिद्ध होनेसे, पुण्यकी क्रियासे आत्माको देशेन, ज्ञान, 
चारित्र होंगे--ऐसा विपरीत सानकरज्ञानका निषेध करनेवाला 
अज्ञानका अंश जो क्रियानय है उसका खण्डन हुआ--क्रियाजड़का 
खण्डन हो गया। 


और जो आत्मा एवं आखबोंका भेदज्ञान है वह भी यदि 
आखवोंसे निव्त्त न हो तो वह ज्ञान ही नहीं है, सम्यरज्ञान होने पर 
राग-द्वेष यथावत्‌ बने रहें, ऐसा नहीं होता, यह वाह्मक्रियाकी बात नहीं 
है किन्तु अन्तर-परिणतिकी बात है। पंचेन्द्रियके विषयोंमे ज्योंकी त्यों 
मिठासका वेदन करता हो, उनमेसे सुखका स्वाद आ रहा है ऐसा 
मानता हो, रुचिमे किंचित्‌ परिवर्तन न हो, इन्द्रियविपयोंसे अंशमात्र विरक्ति 
न हो, राग-हेष विल्कुछठ न घटे ओर कह्टे कि मुझे ज्ञान हुआ हे-तो 
बह शुष्कज्ञानी हे किन्तु सम्यग्ज्ञानी नही है। इस प्रकार एकान्त ज्ञान- 
नयका खण्डन हुआ । 

सम्यरकज्ञान अस्तिरुपसे है और शग-द्वेषका अभाव नास्तिरुप है। 
अस्ति-नास्ति दोनों स्वभावके पक्ष आना चाहिये, इसप्रकार यदि दोनों 
पक्ष आये तो वह सम्यण्ज्ञान है। 

दया, दान, पूजा, भक्ति, त्रत, प्रत्याख्यान आदि शुभभावोंसे 
शत्मा प्रगट नहीं द्ोता, क्योंकि पुण्यादि भावाकी आत्मामें नास्ति हे, 
और नास्तिसे अस्ति प्रगट नहीं होती, असत्से सत्‌का विकास नहीं 
होता, इसप्रकार पुण्यादि भावोंसे आत्मा प्रगट नहीं दोता; इससे अज्ञानका 
अंश जो क्रियानय हद उसका खण्डन हो गया। 

पुनश्च, जो आत्मा है वह अगट ज्ञानरुप है और विकाररुप 
नहीं है--इसप्रकार यदि पर्याय साथमे न आये, परसे निवृत्त हुई 
पर्याय साथमे न आये तो अस्तिका ज्ञान नहीं है, मात्र शुष्कज्ञान है, 
एकान्त ज्ञाननय है। 

मात्र ज्ञान ही ज्ञान करता रद्दता है, किन्तु ज्ञानमे परकी-शगद्वेष 
की निन्ृत्ति नहीं होती-ताश्ति नहीं होती। उसे अश्ति-नास्तिकों अर्थात्‌ 
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सम्पूर्ण आत्माका जान नहीं है इसलिये वह अकेत्य ज्वान-ज्ञान करता 
है, वह अस्तिका ज्ञान मी मिथ्या है । 


आत्मा ज्ञानहप है और विकारभावरूप नहीं है| हू” इससे यदि 
क्षणिक विकारकी ' रहितता? न आये तो “ त्रिकाल ज्ञानानन्दरूप सहितता ” 
का सच्चा ज्ञान नहीं है, ' है -- नहीं ह? दोनों साथ नहीं आये, इसलिये 
सामान्य-विशेष दोनों एकत्रित नहीं हुए. सामान्य-विशेषका सम्पुणे न्ान 
नहीं हुआ, अनेकान्त नहीं हुआ, किन्तु एकान्त हुआ। निरजेश अधिकारमे 
ज्ञान-वैराग्य दो शक्तियोका चर्णन किया है। “ सम्यस्टष्टेमवति नियत 
जञानवैराग्य शक्ति. ? सम्यग्टष्टिके नियमसे शान और वैराग्य शक्ति होती 
है, वहाँ मी अस्ति-नारिति दो भाव लिये हैं। सतज्ञान प्रगट हो और 
उतने अंशमे विकारभावोंका अभाव न हो, विकारभाव दूर न हों तो 
यथार्थ ज्ञान नहीं हे किन्तु शुप्कन्नान है, एकान्त ज्लाननय हैं। 

न्ञानीके अल्प राग-द्प होते है तो भी बह अन्तरस उसके प्रति 
उदास होता है। जेसे विल्‍ली उसी मुँहसे अपने वच्चोंको पकड़ती हैं 
और उसीसे चूहेकी पकडती है, किन्तु ' पकड़-पकड़मे अन्तर है ?, उसी- 
प्रकार ज्ञानी गृहस्थाश्रमम्र हो, शाजपाट्म स्थित हो, स्री-यच्चे हो, अल्प 
राग-द्वेष होता हो, तथापि अन्तरसे उदास होते है; वे राजपाट आदि 
सच सयोग उसे स्मगानमे रखे हुए पुष्पोक्ती भांति प्रतीत होते दे । 
चक्रवर्ती राजा ९६ हजार जियाके समूहये खड़ा हा, किन्तु छ्लियोंसे 
कहता है--अरे सनियो! तुम यह न समझना कि हम तुम्हारे लिये 
यहाँ पर रुके हुए हैं किन्तु हम अपने रागके कारण यहाँ पर रह रहे है, 
जब हम उस रागका त्याग कर देंगे उस समय एक क्षणमात्र भी नहीं 
रुकेंगे--ऐसा तुम निम्नय समझो | रानियाँ मनम ता समझती ही हे 
कि जब यह विरक्त होगा तब किसीके भी शेकनेसे नहीं रुकेगा, यह 
महावैराग्यकी मूर्ति ह॑ यह तो अल्प रागके कारण यहों रहा है । इस 


ही 


प्रकार सम्यस्ट्प्टका हृदय उदास हाता है | 


॥+ पु 


म्िथ्यादष्टिके राजपाट इत्यादि समस्त सयोग होते हू. किन्तु 


च्लडी 


कहानननशास्षमाल्य ] कतोकर्म अधिकार [ ३९ 


यह उनमें लिप्त रहता है, उनमे उसकी तन्मयबुद्धि होती है, सुखबुद्धि 
होती हैं। इसप्रकार ज्ञानी और अलथ्ानीकी सयोगकी क्रिया एक-सी 
दिखाई देती है किन्तु भावामे उदय-अस्तका अन्तर होता है, दोनोके 
हृदय विल्कुछ विपरीत होते ह। बिल्लीकी पकडकी भाँति क्रिया तो 
एक तथापि भावोमे अन्तर होता है 

एक सास ओर वहू थी उनमे बिल्कुल बनती नहीं थी। सासके 
एक लडकी थी जिस पर उसका अपार प्रेस था, किन्तु बहसे हमेशा 
झगडती ही रहती थी, कभी उसके साथ मेल नहीं होता था | एकबार 
उसके लडकेने कहा--माँ, अभी कमाई अच्छी हुई है, तुम कह्दो तो दो 
हजारका गहना वहिनको और दो हजारका तुम्हारी वहूको बनवा दूँ । 
तब माँ बोली-वेटा | वहिनके लिये इतने गहनेकी आवश्यकता नहीं है, 
उसे तो पाँच सौ का ही गहना वहुत हो जायेगा बहूको भले ही दो 
हजारका बनवा ले । तब ढडकेको विचार आया कि ऐसा कैसे ? प्रेम तो 
वहिनके पर अधिक है, वहूफे साथ तो बनती ही' नहीं परन्तु ठीक 
है | बहिन तो गहना लेकर दूसरेके घर चली जायेगी और बहूका गहना 
घरमे ही रहेगा, इससे माँ एसा कह रही है | देखो | जगतके जीव 
खार्थमे भी ऐसा विवेक करते हैं । 

४ ज्ञानीको विवेक है फ्रि मेरा स्वभाव तो मेरे घरमे ही रहेगा और 
विकार_परनिमित्तसे होनेवाले भाव है, इससे परका है, इसलिये वह दूर 
हो जायेगा । अपने स्वभावकी प्रगट अवत्था घरमे रहेगी और विकारी | 
अवस्था नष्ट होकर बदल जायेगी । 

आख्रव _अश्युिमय है, जड़ हैं, दु'खके कारण हैं और भगवान 
आत्मा तो पवित्र है, ज्ञाता है, सुखरूप है। इसप्रकार छक्षणमेद्स ठोनोंको 
मिन्‍न जानकर आत्मा आखवोसे निवृत्त होता है ओर कर्मोका बन्ध रहीं 
होता। आत्मा और आखबोंका भेद जानने पर मी यदि आत्मा आख्रवोसे 
निवृत्त न हो तो वह ज्ञान ही नहीं है । 

अन्नानभावस जेसी आसक्ति करता था यदि वैसी की बेली 
आसक्तिका पोषण किया करे तो वह ज्ञान ही नहीं, अज्ञान है | 


४० ] समयसार प्रवचन [ भगबानभश्रीकुन्दकुन्द- 


शिष्य प्रइन करता है कि--अविरति सम्यग्टृष्टि ज्ञानीकों मिध्यात्व 
और अनन्तानुबन्धीके अतिरिक्त अन्य कर्म-आवरण तो वेंधते हैं 
फिर उसे ज्ञानी कद्दा जाये या अज्नानी ? 


उत्तर --सम्यग्दृष्टि ज्ञानी ही हे। सम्यसक्षानी अभिप्नाय पूर्वकके 
| आखवोंसे निबृत्त है, परके स्वामित्वसे निव्ृत्त ढै, इससे उसे प्रकृतिओंका 
जो बन्ध होता है वह अमभिग्रायपूर्वक नहीं होता। 
जैसे किसीके शरीरमें रोग दो जाये तो क्या उस शेगके श्रति 
प्रेम होता है? नहीं होता। उसीम्रकार ज्ञानी, ओगको _शेग सप्तान 
जानते ढेँ, उसे उपसर्ग समझते हैं, और उपसर्गका प्रेम किसीको नहीं 
होता। ज्ञानीकी भोगका योग आये तब उन्हें ऐसा लगता है कि अरे! 
यह क्‍्या। वे उसको उपसर्ग समझते हैं, कठिन शरोगकी पीड़ा मानते दूँ, 
दु'खरूप जानते हैं! वे समझते हैं कि अरे ! यह मेरा स्वरूप नहीं हे। 
ज्ञानी ससारमे ख्री-कुठुम्बादिमे स्थित हों, तथापि वे उनके स्वामी नहीं 
£ होते, यह मेरे आश्रित हैं और में इनका रक्षक हँ-ऐसा स्वामित्व वे 
स्वीकार नहीं करते। जैसे कोई पुरुष अपने मार्ग पर जा रद्द हो और वहाँ 
कद्दीसे दुर्गनध आईं, किन्तु वह गन्ध लेनेकी उसे रुचि नहीं है, बैसे 
ही ज्ञानीको आत्मारामरूपी उपवनकी प्रतीति होने पर, बीचसें पुरुषार्थकी 
अशक्तिके कारण वह भले ही स््री-कुटुम्वके शागमे स्थित हों किन्तु उसे 
वे विष्टाकी ठुगेन्ध मानते हैं, वह गन्ध लेनेकी रुचि ज्ञानीकों नहीं है, 
अल्प राग-द्वेष दो जाते है किन्तु उनका राग ज्ञानीको नहीं है, विकारकी 
विष्टामें खड़े शहनेकी रुचि नहीं है--इससे उनके वन्ध नहीं होता। 


ज्ञानी पापकी वृत्तियोंकों तो उपसग मानते ही हैं, किन्तु पुण्यकी 
वृत्तियोंकी भी डपसें समझते है, दु खरूप जानते हे। वे पृण्यपरिणामोके | 
भी स्वामी नहीं होते। जब तक अपूर्ण हैं. तव तक अशुभ परिणामोंसे 
वचतेके लिये बीचमें पुण्य-परिणाम आते अवव्य दें, किन्तु ज्ञानी उनके 
स्वामी नहीं होते, उन्हें हेय जानते हैं, उनसे निवृत्त दोनेकी ही इच्छा 
रखते हैं इससे उनके वन्धन नहीं होता | 


कहानजैनआसख्माल ]. कर्ताकर्म अधिकार [ ४१ 


जहाँ घानसरूप आत्मासे स्वभावक्रा ज्ञान हुआ कि, फिर 
घछानी विकारभावोका करती नहीं होता और उसका वह कार्य मी नहीं 
है। ज्ञान होनेके पश्चात्‌ कितने ही शग-हेप रहते हैं. परन्तु वह 
मिथ्यात्व सम्बन्धी वन्‍्ध नहीं हे। मिथ्यात्व सम्बन्धी वन्‍्ध जो कि 
अनन्त-संसारका कारण है, वह यहाँ पर प्रधानरूपसे विवक्षित 
(कहनेकी धारणा ) है, अविरति आदिसे जो बन्ध द्ोता है वह 
अल्पत्धिति-अनुभाग वाला है, दीर्घ ससारका कारण नहीं हे, इससे 
बह प्रधान नहीं गिना है। 


धर्मी राजकाजमे हो परन्तु उसे भान है कि में तो एक प्रथकू्‌ । 
शुद्ध पवित्र वस्त हूँ-इसप्रकार शुद्धताका भाव हुआ हाँ स्-गुद्धताके 
भानमे यदि अल्प अशझुद्धता हो तो उस वन्धको यहाँ नहीं गिना है, 
अल्प है वह दूर करनेके लिये ही है; फिर वह भले ही घचक्रवर्तीका 
शज्य शो, वाह्यके योग अधातिकर्मफे उदयके कारण अधिक हो परन्तु 
(*अन्तरगमे परसे निराले चैतन्यख्व॒भावका भान है इससे उसे वन्ध नहीं 
है। सेन्यमे खड़ा दो, क्रोध करता हो, किन्तु बह उनका स्वासी नहीं 
| साक्षी दै। यद्ट जो विभाव है सो मेश खभाव नहीं है, विकाससे 
अंञतः निवृत्त हुआ है. और पूर्णस्वहूपके आश्रय पूर्वक स्वभावमे अंशतः 
स्थिर हुआ है अनन्ताठुवन्धी दूर होकर स्वरुपाचरण चारिज्न प्रगट 
हुआ है; परन्तु पाँचवीं भूमिका नहीं दे, ऋ्रतके परिणाम नहीं आये हैं, 
वारिन्न भद्ण करने योग्य अन्तश्आासक्ति दूर हुई हे-इससे अल्पबन्ध 
होता है, परन्तु उसे यहाँ नहीं गिना दे । 
क्रिसी तानीके अधघातिकर्मके उठयसे वाह्य योग अधिकाधिक 
दिखाई दे और अज्ानी सम्र-दिगम्बर मुनि होकर बेठा हो, तो भी 
चास्तवर्में वह त्यागी नहीं है. वाह्मके त्याग-अत्याग परसे अन्तरक्ञका 
साप नहीं है। अतानी बाहरसे शात दिखाई देता हो, जीवित जला 
डाले तो मी कोध न करे, किन्तु परसे थक खाश्र॒य_ आत्माका भान 
तहीं है इससे बह बन्धमे पड़ा है, मोक्षमागमे नहीं | 


४२ ] समयसांर प्रवचत. [ भगवानश्रीकुन्दकुन्द- 


ज्ञानीके किंचित क्रोध आ जाये, अस्थिरता हो जाये, किन्तु मेरा 
क्षगाधन्त वीतशग ख॒भाव प्रथकू है--उसका भान है, अस्विर्ताको दूर 
करनेका और घ्थिरतामे वृद्धि करमेका अ्रयास हे--इससे वह वन्धसा्गमे 
नहीं किन्तु मोक्षमार्गमे प्रवर्तमान है । 
प्रथम नम्वरके अज्जानी वाह्मवेषकी देखकर परीक्षा करते ह। दूसरे 
नंबरके अज्ञानी वाह्मक्रियाको देखकर परीक्षा करते हैँ और तीसरे नम्बरके 
जीव दठत्त्वच्ष्टसे परीक्षा करते हूं कि इसे परसे भिन्न आत्माकी प्रतीति] 
है या नहीं? पर-शरीरादि और अन्तरंगमें हं।निबाली पुण्य-पापकी जो 
वृक्तियाँ उनका मैं कर्ता नहीं हैँ और वह मेरा काये नहीं-ऐसी 
निरुपाधि श्रद्धा श्रगट हुईं है या नहीं ? इसम्रकार परीक्षा करते हँ। ऐसी 
तीसरे नम्बरकी परीक्षा करनेवात्य पात्रजीव है । 
श्री कुन्धुनाध, श्री शांतिताथ और श्री अरहनाथ-यह तीन 
तीर्थक्ृर भगवान चक्रवर्ती थे, तीर्थड्रर पद पर आये थे और उसी 
भवमे मोक्ष जानेवाले थे। संसार्से थे तव छह खण्डकी साधना करते 
थे, अपने राज्यकी वृद्धिके लिये अन्य राजाओंसे युद्ध करने जाते थे । 
चक्रमर्तीके पास एक ऐसा खड़्ग होता है कि जिसकी सेवा हजार देव 
मिलकर करते हैं; उनकी आयुधशातक्रम एक ऐसा चक्ररतन होता है. 
जिसकी हजार देव सेवा करते हे; उनके यहाँ एक शिल्पकार, किसान 
आदि द्वोते हूँ उनकी सेवाकी भी हजार देव रहते हँ--इत्यादि चकरवर्तीकी 
ऋद्धि इतनी अधिक द्ोती हे कि साधारण जीबोंकोी - उसका विचार 
आना भी असम्भव है । चक्रवर्ती संसारमे थे परन्तु -अन्तरह्नसे डउगस 
थे, गुद्ध करने जाते परन्तु पससे भिन्न स्वाश्रय चैतन्य भगवानका भान 
था। परसे निरात्य मेश आनन्दघन चेतन्यस्रभाव मिन्न है--उसका भान 
। प्रब्तमान रहता है, वाह्मसयोग ओर अन्तरसे उठनेवाली वृत्तियाँ भी 
मेरे आत्माको त्यभ-द्वानि नहीं कर सकतीं. यह जो अपूर्ण पयौय हे 
सो मेरे पुरुषार्थनी अगक्तिके कारण दे, मेरे गुण मुश्नम विद्यमान दें, में 
अपने पुरुषार्थकी मन्दतासे अपूर्ण हं-ऐसा बराबर जानता हे, जो अल्प 
अस्थिरता द्ोती द्वे वह मेरे सम्यग्दशनको द्वाति नहीं पहुँचा सकती-- 


/ 


कद्दनजनशास्रमाल ] कत्तोकर्म अधिकार [ ४३६ 


ऐसा श्रद्धाका व ज्ञानीको होता है। बाह्मसे क्रियामे अधिकाश कपाय 
हो--ऐसा दिखाई दे, परन्तु अन्तरसे अल्प कपाय होती है। 


भरत चक्रवर्ती और बाहुबली दोनों भाईयोंमें जब युद्ध हुआ, 
ठव सर्वमाधारणकी ऐसा लगा कि-दोनां भाई सम्यरज्ञानी हैं, और 
इसी भवमे मोक्ष जानेवाले हैं, फिर यह क्‍या? परन्तु युद्धेके समय मी 
भान है कि मै इस सबसे भिन्न हूँ। युद्धका ल्ञाता है, क्रोध होता है, 
उसका भी ज्ञाता है, अपने शुद्ध, पवित्र, आनन्द्धन स्वभावका भान 
प्रवर्तमान है, परन्तु अल्प अस्थिरता होती है इससे युद्ध कर रहे हैं। 
ठोनों भाईयोमे युद्ध हुआ उसमें भश्त चक्रवर्ती जीत न सके, तब अंतम्में 
उन्होंने वाहुबलीजी पर चक्र फंफरा, परन्तु चक्र गोन्रवध नहीं करता 
और फिर वाहुबढीजी चरमणरीरी थे इससे मी चक्र काम नहीं करता 
था। उस समय वाहुवलीजीको चेराग्य आया कि घिक्कार है इस 
श््यको। अरे! इस जीवनसे राज्यके लिये यह क्या? ज्ञानी पुण्यसे 
भी सन्तुष्ट नहीं और न पुण्यके फलसे ही। वाहुबछीजीको विचार आये 
कि मैं चिदानन्द आत्मा परसे भिन्न हूँ, यह मुझे शोभा नहीं देता। 
इस प्रकार वेरशाग्य आने पर सुनित्व अरहण किया। बिल्ली जिस मुँहसे 
अपने वच्चेक्री पकडती है उसी भुँहसे चूहेकी भी पकड़ती हे, किन्तु 
पकड़में अन्तर है, उसीग्रकार ज्ञानी और अज्ञानीकी क्रियाएँ एक सी 
दिखाई दे किन्तु माधोम अन्तर होता हे । 

मिथ्यात्व सहित ज्ञानको अज्ञान कहा जाता है, और जब 
सम्यग्दगन प्रगट हो तब अज्ञान नहीं किन्तु ज्ञान ही है। चारित्र 
सम्बन्धी कमजोरीसे जो विकार है. उसका स्वामी ज्ञानी नहीं होता, 
इससे घानीके वन्य नहीं है, क्‍योंकि विकार है सो वन्धरूप है और 
वन्बकी कारण है, बह तो बन्धकी पंक्तिमे है, ज्ञानीकी पंक्तिमें नहीं 
है । इसलिये ज्ञानीके वन्‍्व नहीं हू | 


यहाँ कलशरूप काव्य कहते हैं.-- 


५४ ] संमयसार प्रवचन. [ भगवानशकुल्दकुन्द- 
( मालिनी ) 

परपरिणतिमुज्यत्‌ खंडयदूभेदवादा- 

निदमुदितमसण्ड ज्ानमुच्यंउमुच्चेः । 

नतु॒ कथमवकाश! कतृकर्मेग्रवृत्ते 

रिह भवति कर्थ था पौदृगलः कमेबंध+ ॥ ४७॥ 

अर्थ:---पर परिणतिको छोड़ता हुआ, भेदके कथनोंको नष्ट करता 

हुआ, यह अखण्ड एवं अति अ्रचण्ड ज्ञान प्रत्यक्ष उदयको प्राप्त हुआ 
है। अहो! ऐसे शानमें (परद्वव्यके ) कतोकर्मकी प्रवृत्तिका अवकाश 
फैसे हो सकता है? और पौद्गलिक कर्मवन्‍्ध भी केसे दो सकता है 
( हो नहीं सकता। ) 


/ मैं आत्मा निर्मल हूँ, पवित्र हूँ, शक चिदानुन्दु मूर्ति हूँ, 
पुण्य-पापके भाव मेरे स्वरुपमें नहीं हैं--ऐसा भान होने पर परिणतिका 
त्याग करता हुआ, भेदके कथनोंको विदीण करता हुआ, झत्यन्त प्रचंड 
अर्थात्‌ ती#ण ज्ञान प्रत्यक्ष उद्ति हुआ है। 


अहो | मेरे सच्चिदानन्द स्वरूपमें ऐसा कैसे हो सकता है कि 
मैं_पर_पदा्थाका कतों हूँ, ओर पर-पदार्थ मेरे कार्य हें? ऐसे ज्ञानमें 
कतौकर्मका अवकाश ही केसे हो सकता है? नहीं हो सकता। इसलिये 
नवीन फर्मंबन्‍न्ध भी कहाँसे होगा ? नहीं ही होगा। 


आत्मा परसे और रागादिसे निराला है--ऐसा भाव हुआ, अर्थात्‌ 
शेष राग भी नाशके खातेमें पहुँच गया, श्खनेके लिये नहीं रहा, इससे 
ज्ञानीको नवीन बन्ध होता ही नहीं। 


/ जो परसे निराली शुद्ध अवस्था परिणमित होती है, परिधर्तित 
होती है, उसमें कर्ताकमको और नवीन बन्धकी स्थान ही कहाँ है 
अचकाश ही कहाँ है 

अल्प विकासके कारण ज्ञेयके निमित्तसे ज्ञानमें जो खण्ड होते 
थे, खण्डरुप आकार प्रतिभासित होते थे उनके घदले अब अखण्ड ज्ञान 
उद्ति हुआ अर्थात्‌ एक ज्ञानमात्र आत्मा अनुभवर्में आया। 
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मैं अखण्ड ब्रह्ममूर्ति हैं, उसमे राग-द्वेषकी अबस्थाके भेद नहीं 
हैं। इस विकारकी तो वात ही क्या है! किन्तु मति-श्रुतकी अवस्थाके 
भेद भी अखण्ड स्वरुपमें नहीं हैँ, इसप्रकार भेदके कथनोंको खण्डित 
फरता हुआ अखण्ड ज्ञान उद्यको ग्राप्त हुआ है। अहो !' अखण्ड ग्रचण्ड 
परसे पृथक ज्ञानपिण्ड उदित हुआ है। 


प्र-प्रिणति अर्थात्‌ ,विकारी_ भावोंको त्याग करता ज्ञान उद्ति 
हुआ है, अर्थात्‌ पहले तो छोटे-छोटे का्मोंमें, विकारी भावोमे रुकता 
था; लड़का कुछ अच्छी तरहसे घुछये तो फूछ उठे, सुन्दर मकान देखे तो 
प्रसन्न हो जाये, घरमें गायके वछड़ा पेदा हो तो देखकर आनन्दकी 
मर्यादा न रहे, अरे ! और तो और, कोई एक बीड़ी या पान छाकर दे 
तो लद्द्ू दो जाये--इसप्रकार तुच्छसे तुच्छ बातोंमें सन्तुष्ट होता था; 
परन्तु जहाँ श्रीगुरुके प्रतापसे भेदक्लान प्रगट हुआ, प्रचण्ड-तीक्ष्ण ज्ञान 
उदित हुआ कि कहीं न रुककर अपने स्वभाषमे दी स्थिर हो गया। 
| अरे! मेरे स्थिर होनेका स्थान _अन्यत्र नहीं है; राग-द्वेप, क्रोध, 
| विषय थासना-यह मेरा खभाव नहीं है, मेरा गुण तो मेरे पास ही है 
मेरे चेतन्यखभावके अतिरिक्त जगतमे कोई श्रेष्ठ नही है, मेरे स्व॒भावका 
सुझमें किसी भी दिन वियोग नहीं होगा, इसलिये मेरे रुफनेका स्थान 
तो मेरा र्भाव ही है--ऐसा आत्माका अपूबे भान होनेसे विकारको 
छोड़ता हुआ-परपरिणतिको नष्ट करता हुआ ज्ञान प्रगट हुआ, इससे 
जो ज्ञान परमें युक्त होता था वह स्वतःसे स्थिर होने लगा। 


प्रचण्ड है अथौत्‌ ज्ञान वल्वान हे, तेजबान है, तीक्ष्ण हे। 
जैसे तेज अग्नि सूखे ईंधनको तो जछाती ही है, किन्तु गीली छकड़ियोंको 
भी जल्म देती है, उसीम्रकार मे शुद्ध चेतन्यमूर्ति हूँ--ऐसी उम्रता ज्ञानमें 
हुई कि शग-ह्वेंपफो जलाकर भस्म कर देता है और कर्माके चाहे जैसे 
प्रथछ्ठ विपाकफे रसको जल्य डाछता है। जेसे सूयेका तेज सर्दीको हटा 
देता दे उसीप्रकार चेतन्यसूर्य-ज्ञानसूयेकी उम्रता होने पर नवीन बन्थ 
नहीं हो पाता। - 


जा 
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ज्ञेयोंके निमित्तसे तथा क्षयोपशमके विज्षेषसे ज्ञानमें अनेक भेद्‌ 
खण्डरूप-रागरुप ग्रतिभासित होते थे अर्थात्‌ ज्ञान परोन्मुख होता था, 
ज्ञेयोंसें रुकता था-इससे खण्ड होते थे। जब वह ज्ञान अपने अमेद- 
सरूपक्री ओर उन्मुख हुआ तब उसे अद्धण्ड चिश्ेषण दिया। मतिन्नानादि 
जो ज्ञानके भन्न--भेद है, उन भेदोकी ओरसे ज्ञान अपने स्वभावकी 
ओर उन्मुख हुआ, वह भेदकी ओर नहीं किन्तु अभेद्‌ स्॒भावक्री ओर 
ढल्य, इसलिये भेदके कथनोंकों विचट्ट करा हुआ-ऐसा कहा, और ज्ञान 
स्वोन्सुख हुआ अथोत्‌ पर-परेणतिकों छोड़ता हुआ प्रयट हुआ-ऐसा 
कहा स्वोन्मुख् हुआ इससे परपारंणति सहज ही छूट गई। स्वत्त'की 
ओर उन्मुख हुआ इसलिय ज्ञान वल्यान हुआ। 

अब गिप्य प्रश्न करता है कि--प्रसो !' किस प्रकार यह आत्मा 
पुण्य-पापके भावोसे निबृत्त होता हैं? उसका उत्तर गाथारुपमे कहते 


। 
वा परम 


अहमिक्की खलु लुछो णिम्पमओ घाणदंसणसमर्गो। 
तम्हि ठिदो तबच्चित्तो सब्बे एदे खय॑ णेमि॥ ७३॥ 


अहमेक+ खल शुद्ध! निर्मेततः ज्ञानदशनसमग्र: । 

तस्मिन्‌ स्थितस्तच्चित्तः सर्वानेतान क्रय नयामि ॥| ७३ ॥। 

अर्थ --ज्ञानी घिचार करता हे कि में निश्चयसे एक हूँ, छुद्ध 
हैँ, ममत्वरहित हैं, घानदर्शनसे पूर्ण हूँ। उस स्वभावसे रहता हुआ उसमे 
(उस चैतन्य-अनुभवम ) लीन होता हुआ (में ) इन ऋरेघादिक सर्च 
आखबोंकी क्षयकी ग्राप्त कराता हूँ । 

घर्मात्मा-धर्मी जीत्र ऐसा विचार करता है कि मेरा आत्मा 
वास्तवम एक ही है, मेश आत्मा मलिनता रहित बिल्कुल शुद्ध है, में 
आत्मा ममत्वरहित हैँ, घानदर्णनले पूण्णे हूँ, अर्थात्‌ जानने और देखनेसे 
ही मैं परिपूर्ण हूँ; ज्ञाता-दश और उसमे स्थिरता करनेवाल्य में चेतन्यके 
अनुभवमे लीन होता हुआ इन ऋ्रोेयादि आख़वाकों क्षयक्री प्राप्ति कराता 
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हूँ । विपरीत दृष्टि, कामु, क्रोध, स्नेह-राग, यह सब मेरा स्वरुप नहीं | 
है अथौत्‌ में उन सबका नाशऊ ही हूँ । $ 

कोई कहे कि आत्मा पूर्ण कब कहल्यता हे ? उसका उत्तर यह है 
कि वस्तुत आत्मा त्रिकाल पूर्ण ही है, वर्तमानमे भी रागद्वेष होने पर 
भी वस्तुदृश्टिसे पूर्ण है, परन्तु पर्यायदष्टिसे अपूर्ण है । 

“धर्मात्मा विचार करता है कि-मे आत्मा प्रत्यक्ष, अखण्ड, अनन्त, 
चिन्मात्र्योति, अनादि-अनन्त, नित्य-उद्यरुप विज्ञानधनस्वभावरूप होनेके 
कारण एक हूँ । 

प्रइन --स्वरुपकी दशाके साधक मुनिओंका शरीर तो सूख 
जाता है न 


उत्तर -प्रत्यक्ष चिन्सान्न आत्साका भान द्वो इसलिये बाह्ममे 
शरीर सूख जाये-ऐसा कोई नियम नहीं है। एक मुनिको देखकर किसी 
शजा ने यह विचार किया कि यह मुनि क्‍या खाते होंगे? क्या पीते 
होंगे ? जिससे मुनिका शरीर इतसा सुन्दर है! मैं इतना महान शा, 
तथापि मेरा शरीर ऐसा क्यों नहीं? इस प्रकार मुनिको देखकर 
राजा आश्चर्यचकित हो गया। भुनिकी वाह्मऋद्धि देखकर शाजाको 
अन्तरज्ब॒आत्माका वहुमान आया और इससे उन्होने धर्मका यथार्थ 
स्वरूप सप्प्त लिया । शरीर और आत्मा बिल्कुछ भिन्न हैं, दोनों पदार्थ 
पृथक है---इत्यादि स्वरूप समझा । आत्माकी साधकद॒णाके साधनेवाले 
सुनिर्आंका शरीर सुन्दर-सुगोमित भी होता हे, इससे यह सिद्ध होता 
है कि आत्माके खभावस्पी खाद्यपदार्थमे रमण करनेवाले मुनिओका 
शरीर सूख ही जाता दो-ऐसा कोई नियम नहीं है, उसीप्रकार 
मोक्षपयायके साधक सुनिर्योके शरीरसे रोग नहीं-आता, और उनके 
आत्मामे अहिंसा प्रगट हुई है, इसलिये उस अहिसाका प्रभाव वाह्ममे 
दूसरों पर मी पड़े-ऐसा भी कोई नियम नहीं है । मुनिरयोके शरीरमे 
रोग भी आते हैं और उन्हें सिंह-चाघ सी खा जाते हैं, क्योंकि 
बरीर और आत्मा बिल्कुल भिन्न पदार्थ हैं । जहाँ आत्मखभावेका भा 


४८ ] समयसार प्रवचन [_ भगवानभरीकुर्दृकुल्द- 


है वहाँ शान्तरसका प्रवाह होता है, शरीर और आत्माका वहाँ सम्बन्ध 
ही क्या है । शरीर सशक्त रहे तो भी क्‍या! और दुर्बवल हो जाये तो 
| भी क्‍या ! बह कहीं आत्माका खरुप नहीं है। आत्माके शान्तरसमे 
क्रीड़ करनेके लिये शरीरके साथ कोई सम्बन्ध नहीं है। 
धर्मात्मा जीव विचार करता है कि में आत्मा प्रत्यक्ष, अखण्ड, 
अनन्त, चिन्मात्रष्योति हूँ, निः्बयसे मैं प्रत्यक्ष हेँ। यहाँ, प्रत्यक्ष है. ऐसा 
कहा है; परोक्ष नहीं कहा, आत्मा तो प्रत्यक्ष ही है न? आत्मा परोक्ष 
हो सकता है? मति-श्रुतज्ञानी आत्माकी यथार्थतया निःशेकरुपसे जान 
सकते हूँ इसलिये वह प्रत्यक्ष है, और सम्पूर्णरुपसे फेवछज्ञानी जान 
सकते हैँ, इस अपेक्षासे परोक्ष है। परन्तु परमार्थसे-द्रव्यदष्टिसे आत्मा 
प्रत्यक्ष है, क्‍योंकि मति-श्रुनझानी आत्माकों वरावर जान सकते हैं। 
| को कैसा है ! अखण्ड है-जिसमें फर्मके निमित्तले भद्न या भेद नहीं 
| 
और फिर अनन्त-अपार स्वभाववाला है । आत्माका आदि भी 
| नहीं और अन्त भी नहीं । धर्मौत्मा विचार करता है कि मैं अनादि- 
अनन्त हूँ, सतःसिद्ध हैँ । 

४ आत्मा कैसा है ? नित्य-उद्यरूप है। इस विशेषणमें बिल्कुल 
द्रव्यदष्टिको लिया है, निमित्तकी अपेक्षाकों निकाह दिया हैं । अपूर्ण 
और पूर्ण, मोक्ष और सोक्षमागेकी पर्याय मुझ्ममे नहीं है । द्वव्यसे, 
| गुणसे, पर्यायसे-सर्व प्रकारसे मैं निर्मल हूँ । द्रव्य, गुण और द्रन्यकी 
कारणपर्याय-तीनों श्रगट हूँ, आवरणरहित ढें; आत्मा प्रतिसमय-नित्य 
प्रगट है । 

ओऔर ज्ञानी ऐसा समझते दे कि विज्ञानधनसलभावरूप होनेके कारण 
में एक हूँ, ज्ञानका घन हूँ अथौन्‌ निर्वन्ध हैँ, कर्मके निमित्तसे होनेवाले | 
भाव मुझमें नहीं है, में तो उनसे रहित विज्ञानघन हूँ । द्रब्यसे, गुणसे 
और पर्यायसे-तीनोंसे स्थायी वस्तु हूँ, एक हैँ, जो अनेक विकारी भाव 
होते हे वे मुन्नमे नहीं है | 
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कर्ता, कमे, करण, सम्प्रदान, अपादान और अधिकेरंगस्वरूँप 
सर्च कारकोंके समूहंकी प्रक्रियासे पार उतरी हुई जो निर्मेल अनुभूति 
है--उस अनुभूतिमात्रफे कारण मे शुद्व हैँ । 

४ में शग-द्वेपका कर्ता' नहीं रहा, वे मेरे कार्य* नहीं रहे; में 
उनका साधन नहीं हैँ, मेंने उन्हें रखाएँ नहीं है. वे भुझमे" से हुए 
नहीं हँ ओर उनको मेरा आधार नहीं है। ऐसा विचार कौन करता है ? 
धर्मी-ज्ञानी जीव विचार करना है कि मेरे स्वसावमे यह छह प्रकार हैं ही' 
नही यह राग-द्वेप मेरे आधारसे हुए हो--ऐसा त्रिकालमें है ही नही। 

में अवगुणोंम छह प्रकारसे कर्ता हूँ ही नहीं क्योंकि मेरे शुणोमेसे 
फमी भेद पड़े दी नहीं, इससे में अवगुणोका कर्ता हुआ ही नहीं, इसलियें 
मैं कर्ताकर्मको प्रक्ियासे पार उतरा हुआ हूँ, उनके समूहसे पार हूँ। 

वनन्‍्ध-सोक्षकी पर्याय में नहीं हैँ, राग-द्वेप भी मे नहीं हूँ, वह 
मेरा कार्य नहीं है-ऐसा भान होने पर जो अल्प शग-द्वेष रहा उसका 
में स्रामी नहीं हैँ, मेशा खभाव तो निर्मेल अनुभूति है, में निर्मल 
अनुभूतिस्वर्प हैँ इससे मे शुद्ध हूँ, में आत्मा कर्ता और निर्मल अनुभूति 
मेरा कार्य है उसके अतिरिक्त अन्य कुछ भी मेश काये नहीं है। 

ज्ञान-दरशन पूर्ण हँ-ऐसा कहकर पर्यायसे भी परिपूर्ण लिया 
है। टीकामे यह कहकर कि में प्रत्यक्ष हैँ, परका आश्रय नहीं है | 
परोक्ष नहों हूँ-यह तात्पयं लिया हैं। अनादि-अनन्त कहकर कालसे 
अनादि-अनन्तता कहना सो उपचारसे हे किन्तु नित्य-उदयरूप कहकर/[ 
वर्तमानमे ही अपने समस्त भावोंसे पूर्ण है। इस कर्ताकर्म अधिकारमे 
भेदज्ञानकी वात है अर्थात्‌ पर्योयकी बात हे, तथापि स्वत अपूर्ण--- 
अधूरी पर्याय जितना नहीं दे अर्थात्‌ अपूर्ण पर्यायसे भिन्न किया। और 
पयोयसे परिपृर्ण दे-बैसा वतताते हं। नित्य-उद्यरुप विज्ञानधन- 
स्वभावसाव कहकर यह वतलाते हैं. कि नित्य द्रव्य-गुण-पर्यायसे परिपूर्ण 
है । पर्यायक्री परिपूर्णतामे त्रिकाही छुबरूप कारण पर्याय ली है। 


यदि अवस्थादृष्टिका लक्ष छोड़ दे तो वस्तु, वस्तु ही हे, एकरूप 
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ही है परन्तु छोगोकी अन्तरकी वात समझमे नहीं आती, इसलिये जहाँ 
पर वाह्यकी वात आती है वहों प्रसन्न हो जाते हैं, कोई वाह्मसे धर्म 
करना बता दे तो अनुकूल पडता है, यदि वच्चाकी मिठाई वाँट दे तो 
धर्म होना मान छेते हे, दूसरे छोगोंसे कहते हैँ देखा! हम कैसा घर्ममे 
पेसा ल्गाते ह--इसप्रकार कर्तृतवका अभिमान करते हैं, और यदि कुछ 
पैसा खच करते € तो इस प्रकार खच करेंगे जिसमे चारो ओर नाम 
फैल जाये--ख्याति ग्राप्त हो। ऐसे अमिमानके देतुसे पेसा खर्च करनेमें 
कीई पुण्य नहीं होता, फिर धर्मकी तो वात द्वी कया है? 


४ अपनेको जाने विना परके क्ेत्वका अमिमान दृर नहीं होता। 
धर्मोत्मा जीब शजकाजमे हो तथापि वह कतोकमकी प्रवृत्तिसे निवृत्त ही 
होता है. कतौकर्मकी अवस्थास पार हो गया है, अन्तरड्ससे अ्रमका त्याग 
हो गया हैः किन्तु ऐसा माननेवात्य सारा घरवार छोड़कर त्यागी ही हो 
जाता है--ऐसा कुछ नहीं हे, तथापि अन्तरसे आरान्ति दृर हो जाती है, 
यह वात यथार्थ हैे। आन्तिका त्याग होनेसे ज्ञानी ऐसा मानते हे कि 
परका अनुसरण करके होनेवाले जो भाव हैं वह मेरा काये नहीं हे, मेरी 
कर्मण्यता नहीं है. किन्तु अपने चैतन्यका अनुसरण करके द्ोनेवाले जो 
भाव है वह मेरा काये हे। धर्मात्माको निमेछ अनुभूतिकी अवस्था प्रगट 
हुई है और स्वत सी त्रिकाह उसरुप है, धर्मी जीव स््रतः ही चुद्ध 
पर्यायमे चूद्धि करते-करते वीतराग होता है, दृष्टि और ज्ञान कारण है 
तथा चारित्र उसका कार्य है। 


पुदुगल्ठव्य जिसका स्वामी 6६--ऐसी जो क्रोधादि भावोंकी 
विश्वव्यापकता है, उसके स्वामीरूपसे निरन्तर स्वतः परिणमित न होनेसे 
में ममत्वरहित ह । 


धर्मात्मा जीव समझते हूँ कि क्रोध, मान, शाग-द्वेपादिका| 
स्वामित्र लड़का हे, में तो निर्दोष आमावन्त बीतरागखरुप हैँ और 
शाग-द्वेषका ज्ञाता हूँ; शग-द्वेष चेतन्यकी पर्वौयमें होते हे, तथापि में 


उनका ज्ञाता हैँ । क्रोधादि भावोंकी जो विश्वव्यापकता अर्थात्‌ अनेकता 
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है उसके श्वामीरुप मैं नहों होता, वे जड़के निमित्तसे होनेके कारण जड़ 
६, में विकरी भावोंका खामी नहीं होनेसे ममत्वरहित हैं, अल्प राग-द्वेष 
होते हैँ, तथापि में खत उनके स्वामीरूपसे परिणमित नहीं होता 
इसलिये में ममत्व रहित हैं । इससे अनन्तपुरुपार्थ है, आत्माका भान 
होने पर अनन्तपुरुषाथे प्रगट होता है और क्ृत्व छूट जाता है 
अनन्तपुरुषाथ प्रगट होने पर ही कतृत्व छूटता है। 


कितने ही लोग तो केबली भगवानको ईरिया बहीया क्रियाका कर्ता 
वबतलाते हू। भरे रे! विचारे जीव तत्त्वकोी नहीं समझते इसलिये 
कहाँसे कहाँ कलृत्वकोी लगा दिया। जो कठूत्व अज्ञानीके पहले गुण- 
स्पानमें होता हे, उसे तेरहवे गुणस्थानमे केबली भगवानको कह दिया 
है। देखो तो! कितनी मूढता है, कितनी अज्ञानता है कर्दृत्व तो 
चौथे गुणस्थानमे ही सम्यग्दशन होने पर छूट जाता है, फिर केबली 
भगवानके तो चह होगा ही कहोंसे ? फ्रेबडी भगवान तो सम्पूर्ण 
वीतराग हुए दूँ, उनके एक विकल्प मात्र भी नहीं हे फिर कहलकी तो 
वात ही क्‍या? अं 
ज्ञानीके अल्प अस्थिरता होती अवश्य है, शुभाशुभभावरुप मलिन 
परिणाम भी होते है, परन्तु उन्हें ऐसी हृढ़ प्रतीति हे कि मैं उसरूप 
| किसी दिन नहीं हुआ, धर्मी जीव विकारी अवस्थाके कर्ता नहीं द्वोते, 
किन्तु अपने स्वभावकी ही अवस्थाके कर्ता होते हें । 
ज्ञानी ऐसा समझते हैं. कि पहले में अन्नानतासे पर_पदार्थफो 
अपना माननेरूप अमिमान करता था, परकी खतोनी अपने खातेमे और 
अपनी परके खातेमे करता था, पर॒पदाथमिसे सुख प्राप्त करनेकी छाल्सा 
थी, स्वभावकी अरुचि थी, परन्तु वे परभाव कभी भी मेरे हूपसे नहीं 
श्रे। में अज्ञाननाके कारण भले ही उन भावाकों अपनेरूप मानता था, 
तथापि कभी भी वे भाव मुझ्रुप नहीं हुए। जो अपनेरुप हो गया हो 
बह कभी हट नहीं राकता, परमार्थमे आत्मा यदि सदोपरूप हो गया हो 
तो कमी निर्दोपरूप नहीं हो सकता, इससे मे आत्मा त्रिकाछ निर्दोष पधिन्र 
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हैं, ऐसे पवित्र स्वभावका भान होने पर ऐसा जानता है कि वे सदोष भाव 
कभी मुझमें थे ही नहीं; वे मेरा स्वरूप नहीं हैँ, में उन्तका स्वामी नहीं हूँ, 
वे भाव पर निमित्तसे होते हैं इसलिये. उनका खामी जड़ है। शुभाशुभ 
वृत्तियाँ चैतन्यकी पर्यायमें होती हैं परन्तु द्रव्यरष्टिके वलमे उन्हें जड़ 
कह दिया है । 

“ चैतन्यद्रव्यमें वे विकारीभाव थे नहीं, हें नहीं और होंगे भी 
नही। देखो, यह सम्यग्द्ष्टिकी अन्तर प्रतीति ! ऐसे निराले चैतन्यस्वरूपको 
जाने चिना, प्रतीतिमे लिये बिना भवका अन्त कैसे होगा? सम्यम्दृष्टिकी 
अन्तरोन्मुखता अपने शुद्ध स्वभावकी ओर होती है, यही' अन्तरद्ग भाषना 
और यही अन्तरका जाप है। 

जो क्रोध, मान, राग इत्यादि बिकारी भाव हैं. उनके रूपमें परिणमित्त 
म होनेसे में ममत्वरहित हूँ, मसतारहित कहकर नास्तित्व बताया है. 
पहले यह कहकर आचार्यदेवने अस्तित्व बताया कि में एक हूँ, और शुद्ध 
हैँ। तत्पश्चात्‌ यह कहकर कि विंकारी भांवोंका स्वामित्व मुझमें नहीं है, 
इससे में ममतारहित हैँ; नास्तित्व बताया । 


चिन्मात्रज्योतिका (आत्माका ) वस्तुस्वभावसे ही, सामान्य और 
विशेष द्वारा परिपृर्णेत् ( सम्पृर्णत्व ) होनेसे, में ज्ञान-दर्शन द्वारा परिपूर्ण 
हँ। ( वस्तुका स्वभाव सामान्य-विशेषरूप है। आत्मा भी वस्तु होनेसे बह 
सामान्य-विशेषरूप है अर्थात्‌ द्शन-ज्ञानस्वरूप है ) 

जब सम्यग्दशन और सम्यस्ज्ञान होता है तब मै सगवान आत्मा 
सामान्य और विशेषसे अर्थात्‌ ज्ञाता-दष्टा खभावसे परिपूर्ण हूँ, मेरे. 
स्वभावमे पुण्य-पाप हैं ही नहीं-ऐसी दृढ़ प्रतीति होती है। इसप्रकार 
प्रतीति और ज्ञान करके धर्मात्मा खरूपमें स्थिर होता है और स्थिरतामे 
वृद्धि करते-करते वीतराग होता हे-उसका नाम चारित्र है। 

प्रहन “--धर्मीकी क्रिया यह है? 

उत्तरः--हाँ, यह धर्मीकी अनन्त क्रिया है, चेतस्यके धर्मकी क्रिया 
चैतन्यमें होती है, परमे नहीं होती। 
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दृशेनोपयोय सामान्य- है और- ज्ञानोपयोग विशेष है। सामान्य 
अर्थात्‌ भेद किये बिना। ज्ञान होनेसे पूर्व, परविषयसे रहित जो सच्ता- 
मात्र आत्मव्यापार है सो दशनोपयोग है, और प्रत्येक चरतुको सिन्‍न- 
भिन्नरूप, रागके विकल्पके विना जानना सो ज्ञानोपयोग है। 


आत्मा- कमी भी- पुण्य-पापके विकारी भावरुप नहीं हुआ, और 
कमी दशन-ज्ञानसे प्रथक्ू नहीं हुआ। आत्मा अनन्त गुणोंका पिण्ड 
अनावि--अनन्त, परसे निराल, अखण्ड है-ऐसी प्रतीति करके उसमें स्थिर 
होना सो प्रतिक्रण हे, इसका नाम प्रायश्वित है। इस ग्रतिक्रण और 
प्रायश्वितसे मोक्षकी प्राप्ति होती है। अब चेत्तन्यकी अन्य द्रव्योंके साथ 
छुलना करके उसे भिन्न बताते है। 
इस गाथामे शिष्यने यह प्रइन॑ किया था- कि आत्मा किस प्रकार 
आखचोंसे - निवृ्त होता हे-? उसके उत्तरसे आचार्यदेवने कहा कि--नमें 
| एक हैं, शुद्ध हूँ, ममत्वर॒हित हूँ, ज्ञान-वशनसे पूर्ण हँ--ऐसा भान 
होनेसे आत्मा आख्रवोसे निवृत्त होता हे, बन्धन खुल जाते हैं। ऐसा- 
में आकाशादि द्वव्योंकी भाँति पारमार्थिक बस्तु-विशेष हूँ। 
धर्मोत्मा ऐसा समझते हैं. कि--धसौस्ति, अधर्मास्ति, आकाशास्ति, 
काल इत्यादिकी भाँति में भी अरुपी चरतु हूँ! आकाशद्रव्य, उसके 
अनन्त शुण और पर्योय-वे सभी अनादि-अनन्त, हैं. आकाश अरुपी, 
उसके गुण अरूपी, उसकी पर्याय भी अरुपी है, थे तीनों एक होकर 
अखण्ड वरतु है। 
धर्मास्तिकाय, अधमास्तिकाय, काछ ओर परमाणु इत्यादि चस्तु, 
धस्तुके गुण, और उसकी पर्याय अनादि-अनन्त निर्मल है। वे सब 
वस्तु. है, वैसे ही में भी एक वस्तु हूँ, इसलिये मैं भी द्रब्यसे, गुणसे 
और पर्यायसे अनादि-अनन्त निर्सल हूँ। 
ऐसा-मैं आकाशादि बस्तुओकी भाँति पाससार्थिक बस्तु-विशेष 
सभी द्रव्य, द्रव्यसे, गुणसे और पर्यायसे त्रिकाछ निर्सल है एक 
| प्रथक्ू परमाणु भी द्रव्य, गुण ओर पर्यायसे निर्मे है, तो फिर मुझसे _ 


| 
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यह सलिनता कहाँसे आ गई ? परके निमित्तसे दोनेवाली सापेक्ष पर्यायमे 
सलिनता हुई है किन्तु मेरी निरपेक्ष पर्याय आकाशादि द्वव्योंकी भाँति 
अनादि-अनन्त निर्मल है। 

धर्मौस्तिकाय, अधमाोस्तिकाय, आकाश्ञास्तिकाय, कार और परमाणु 
जैसे मुख्य वस्तु है, मुख्य-मुख्य प्रथकू पदार्थ हैं, उसीप्रकार में भी 
मुख्य” भिन्‍न पदार्थ हूँ, उन सबके रव॒भावकी अपेक्षा मेरे स्वथावमें 
अन्तर है। में एक, शुद्ध, ममल्वरहित हूँ, और ज्ञान-दर्शनसे पूणण हूँ; 
आकाशादि द्रव्य तो जड़खभावी हैं किन्तु में चेतन्यस्वभावी हूँ। 

जैसे आकाशादि “मुख्य? पदार्थ हैँ वैसे ही में भी एक 'सुख्य? 
पदार्थ हैँ। आकाशादि ट्रव्य मलिन नहीं होते, और मैं क्‍यों मलिन 
होता हूँ ? इसलिये निरपेक्ष इष्टिसे देखने पर में प्योयसे भी मलिन 
नहीं हुआ। निरपेक्ष पर्यायमें मलिनता नहीं, किन्तु सापेक्ष पयौयमें 
मलिनता है । 

यदि कर्मकी अपेक्षाको छोड़ दें तो आत्मा त्रिकाछ द्ृव्यसे, 
गुणसे और पयौयसे निर्मल है। जैसे आकाशादि पदार्थ मिन्‍न-मिन्‍्न, 
अनादि-अनन्त द्रव्य, गुण और पर्यायसे निरपेक्ष पड़े हैं उसीग्रकार 
आत्मा भी त्रिकाल ठृ्य, गुण ओर पर्यायसे अखण्ड निरपेक्षरूप परसे 
प्रथक्‌ है। आत्मा एक वस्तु हे-पदार्थ हे तो, जेसी वस्तु हो वैसा ही 
उसका वर्तमान भी होता ही है। जिसप्रकार वस्तु अखण्ड त्रिकाल 
निर्मेल, धुष है उसीप्रकार उसका वर्तमान अंश भी ध्रुव है, मनिर्मेल है, 
निरपेक्ष है। 

जैसे आकाशादि द्रव्योंमें परकी अपेक्षा नहीं है बेसे ही आत्मामें 
से करके निमित्तके सदूभाव-अभावकी अपेक्षाकों निकाल दे तो वस्तु, 
उसके शुण और उसकी अंशरूप पर्याय परकी अपेक्षाक बिना त्रिकाल 
स्थायी हें । 

कर्मके निमित्तकें अभावक़ी अपेक्षासे मुझमें मोक्षका उत्पाद 
और संसारका व्यय दिखाई देता है। ऐसे छत्पाद-व्यय परनिमित्तसे 
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दिखाई देते हू किन्तु यदि वस्तुका यथार्थ स्वभाव लब्ष्यमे लिया जाये 
तो बरतु अनादि-अनन्त, निरपेक्षरुपसे _ स्थाकार-प्रिणार्मी है । मेरी 


वरतुकी किसी अन्यकी अपेक्षा नहीं है, मात्र निरपेक्ष वत्तु है, वह 
बर्तु द्रव्य, गुण, पर्यौयसे त्रिकाल निर्मल है। 


आकाशादि पदार्थोक्री भाँति में यथार्थ स्वथावसे पासमार्थिक 
वस्तु-विशेष हैँ, आकाशादि ढ्रव्णेंसे परका कताकर्मपना उनके स्वभावमे 
नहीं है, बेसे ही मे राग-द्वेषका कर्ता और बह मेरा कर्म-ऐसा मेरे 


आत्मवस्तु स्वभावमे ही नहीं हे। देखो! इस सम्यग्दशेन स्वभावपेसे 
कर्ताकर्म इसप्रकार निकाल दिये और मुक्त होनेका उपाय वतल्यया । 


में बर्तुविशेष हूँ, इससे मैं समस्त परद्वव्य-प्रवृत्तिसे निवृत्ति द्वारा इसी 
आत्मस्वभावमे निः्थल रहता हुआ, समस्त परद्वव्योंके निमित्तसे विशेषरूप 
चेतनमे होनेवाली जो चम्वल कल्लोछे है उनके निरोध द्वारा इसीका ( इस 
चेतन्यस्वरूपका ही ) अनुभव करता हुआ, अपने अल्नान द्वारा आत्मामे 
उत्पन्न होनेवाले जो यह क्रोधादिक भाव हे उन सबका क्षय करता हूँ । 


४ शग-द्वेष, क्रोध, मान, माया, हास्य, रति, अरति इत्यादि जो 
परद्ुव्योंकी प्रवृत्तियाँ हे उनसे निब्ृत्ति लेता हुआ में अपने चेतन्य- 
आत्माका अनुभव करता हूँ। गरीशदि तो जड़ हैं ही, परन्तु राग-हेषके 
परिणामोंकों भी जड़ कहा है-पर कहा हे । 

४ समस्त परहव्योंके निमित्तसे चैतन्यमे संकल्प-विकल्पोंकी ज़ो 
यम कल्लोडे उड़ती हैं. उनका सम्यकपुरुपार्थके द्वाथ निरोध करके 
खभावका अनुभव करता हुआ सर्व कर्मोको क्षय करता हैँ। राग- 
द्वेषको दूर करनेका पुरुषार्थ सो अवस्थाका पुरुषार्थ है, द्रव्यकी प्रगट 
क्रनेका पुरुषार्थ होता ही नहीं, क्‍योंकि द्रव्य तो सदा _प्रगट ही है, 
द्रव्यके ऊपर दृष्टि करता-बदह दृष्टि मी अवस्था हे, इसलिये पुरुषार्थ 
पर्याय प्रगट कर्नेका ही छोता है। स्वभावमे तो विकार नहीं है, किन्तु 
परदृव्यकी ओर ढलती हुई जो अवस्था हे उसे स्वभावोन्मुख कण्ता 
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हुआ, -चैतन्यका ही अनुभव करता हुआ अधीत्‌ खभावकी स्थिति- 
रुप होता हुआ में समरन क्रोधादि भावोंका क्षय करता हूँ । 


पहले बद्दा था कि में पार्मार्थिक वस्तुविशेष हूँ, ऐसा कहकर 
फिर यह कहा कि मेरा द्रव्य अन्य द्रव्योसे भिन्न है, और यहाँ परयोयक्री 
विशेपता कहते हैँ कि परढ्रव्यके निमित्तसे विशेषहूप चेतन्यमे होनेवाली 
जो चब्म्वल कल्लोले हैं, उन्हें आंत करके में आत्माका ही अनुभवन 
करता हूँ । न्लानी कहते हैं कि मेरे अज्ञानभावसे पहले मुझमें राग-द्वेष 
होते थे, उन्हें अब में सम्यरक्ञानके द्वार नष्ट करता हूँ। देखो! इसमें 
पुरुषार्थयी लिया है। अपने पुरुषार्थयी शक्तिसे उनमे युक्त होता था, 
अब पुरुपार्थकी शक्तिसे आत्मानुभव द्वार उन सबका क्षय करता हैँ । 


प्रथम बस्तुटप्टि कही और अब यहाँ पर्यायद्रष्टि कही है। कोई ऐसा 
माने कि विकारी पर्याय मुझमें होती ही नहीं, उससे ऐसा कहते हैँ कि 
विकार तेरी अवस्थामे होता हैं और तेरे ही पुरुषार्थ द्वारा दूर होता 
हे-ऐसा कहकर पर्यायका ज्ञान भी साथ ही बताते है। आचार्यदेवने 
अपार करुणा करके अखण्ड स्वरूपको बताया है। यह समयसार भरतक्षेत्रका 
भगवान है, और इसमे मोक्षके वीज वबोये गये हैँ। 


दीकामे कहा हे कि क्षय करता हूँ? वह द्रव्यहृष्टिसे क्षय करना 
कहा है। दृष्टिस सर्व कर्माकी स्वतः नास्ति है और सर्व कर्माको क्षय 
करनेका पुरुपार्थ है, इससे क्षय करता हूँ--वैसा कहद्दा है। जो अल्प 
अस्रता रद्द जाती है उसे ज्ञानी अपना स्वभाव नहीं मानता और वह 
अल्पकालम ही क्षय होनेवाली हे, इससे क्षय करता हूँ कहा है । 


कमका में क्षय ही करता हँ--ऐसा निम्बय करके, अधिक समयसे 
पकण हुआ जहाज जिसने छोड़ दिया द्ै-ऐसे समुद्रके तृफानकी भाँति 
जिसने सर्व विकल्पोंका शीघ्र ही वमन कर दिया है ऐसे निर्विकल्प, 
अचलित, निर्मल आत्माका अवरूम्बन लेता हुआ, विज्ञानचन द्वोता हुआ, 
यह आत्मा आखबोंसे निवृत्त होता दे। 
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जलसे समुट्रके झंग्ाबातमे फँसा हुआ जहाज उसले छोड़ दिया 
है वैसे ही जिसने सर्व पिकल्पोंको शीघ्र छोड़ दिया है, आत्मस्वभावषका 
अवलम्बन लेता, निरविकल्प होता हुआ जिसने सर्च विकल्पोंफो शीघ्र 
छोड़ दिया है. ( जैसे हाथमे कोई वस्तु ले रखी हो और उसे छोड़ दे, 
चैसे ही विज्ञानयषत होते हुए जिसने सर्व विकल्पोंका बमन कर दिया 
है ) वह णीघ्र ही आखचोंसे निवृत्त होता है। 
लेसे समुद्रका झंझावात अपने आप ही छूटता है, वैसा ही 
आत्मामे नही ै। उस सिद्धान्तमे एकदेश दृष्टातन्स लागू पड़ता है, क्योंकि 
| रागद्वैंघप विऊल्प अपने आप नहीं छूटते फिन्तु जब स्वत पुरुषार्थ करके 
विकल्पोंको छोड़ता हे तब छूटते है। 
शग-द्वेपती आँधी मेरी नहीं है, मेरा तो निर्मेल-पशिन्न स्वभाव 
है, उसके भानमें विकल्पोंका वमन कर दिया है-ऐसा मैं, निर्षिकल्प 
अर्थात्‌ विकल्पासे रहित, अचल्ति अर्थात्‌ निश्चछ, निमेरठ अर्थात्‌ राग-द्वेषकै 
मेल्से रहित--ऐसे आत्माका अवल्म्बन करता हुआ, विज्ञानधन द्ोता 
हुआ आखवबोंसे निद्वत्त होता हैँ । 
एक ओरसे परसे विल्कुछ प्रथछ कहा, पुनश्च, दूसरी ओरसे 
पर्यायसे 'निवृत्त होता है? वैसा कहा है। आखवोंसे निवृत्त होता है 
बह थात पर्यायकी अपेक्षासे है, पर्यायमे जो वृत्तियाँ होती थीं अर्थात्‌ 
कान डगमग होता था--अस्थिर होता था, वह ज्ञान द्रव्यके अवल्म्बनसे 
स्थिर होता है, एकरूप होता है--इससे अवस्थाकी मलिनता दूर दो 
जाती है, अर्थात्‌ आखबोंसे निश्वत्त होता है। 
छानीने शुद्धनयसे आत्माका ऐसा निम्चय किया है कि मैं एक 
हैँ, शुद्ध हूँ । शुद्दनय अर्थात्‌ आत्माकों देखनेवाली दृष्टिसे ऐसा निः्धय 
. किया कि में एक हूँ, शुद्ध हैँ, राग-द्वेषादि विकारोंका करता नहीं हूँ, 
शग-द्वेषका कर्ता, साधन आदि छह कारकोंके भेदोंसे मैं रहित हूँ, 
परदृव्योंके प्रति ममत्वरहित हूँ, लान-दर्शनसे पूर्ण बस्तु हूँ। जब वह 
ह्ञानी-आत्मा, ऐसे अपने स्वरूपमे स्थिर होता हुआ उसीके अनुभवरूप 
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होता है सच ऋरेधादिक आख़ब क्षयक्रों ग्राप्त होते हं। जैसे ममुद्रके 
हँह्लावातने बहुत सम्यसे जहाजझों पकड़ रखा हो किन्तु जब वह शान्त 
होता है तब जद्दालकी छोड देता है, ज्सीग्रकार आत्मा विकल्पोके 
तृपानका अमन करता हुआ आखबोंकों छोड देता दे. यहाँ पर तो क्षय 
करनेकी और वमन कर देनेकी ही बात ह। यह शय-द्वेपके काय मेरे 


फाय नहीं ६, मेरा कार्य तो ज्ञानमात्र खभावक्रा ह--ऐसा निम्चय करके 
स्वभावका अवल्म्बन लेता हु शग-द्वेषका वन कर देता है। 


अब शिष्य पूछता हू कि ज्ञान होनेका और आख्रबोंकी निश्ृत्तिका 
समकाछ क्सि प्रकार है? बह कहता है कि--अन्तरमे ज्ञान हो और 
शान होनेसे विकार दूर हो जाये, वह दोनो एक हो साथ दे अधवा 
एकके बाद एक-ऋमण ९ 


जीवणिवद्ा एदे अधुव अणिवा वहा असग्णा य। 
दुक्सो दुक्खफल त्ति य णादृण णिवत्तदे तेहिं।॥७४॥ 
भीवनिवद्धा एते अश्रवा अनित्यास्तथा अशरणाश्व | 
दुःखाधि दुःखफछा इति च ज्ञात्वा निवर्तते तेम्य:॥ ७४ ॥। 
अथः--यह आखव जीवके साथ निबद्ध हैं, अधुव हैं, अनित्य हैँ 
और अगरण है, पुनश्व वे दु खेत्प हैँ, दुख द्वी जिसका फछ है-+ 
ऐसे हं--ऐसा जानकर जवानी उनसे निद्॒त्ति करता है। 
_ यह गधा बहुत अच्छी है, इसमें बहुत न्याय आयेंगे। इसमें 
इुखसे मुक्त होनेका वास्तविक उपांय कट्दा है। 
आत्माम नवीन वन्धन होनेके जो भाव दे थे जीवके साथ 
निवद्ध हू, पुण्य-पापफे भाव आत्माके साथ चंघे हुए हैं किन्तु वह 
आत्माका स्वभाव नहीं है। जो बिंकारी भाव ढेँ वे अभ्ुव हू, एकरूप 
नहीं रहते, अनित्य अर्थात क्षणिक हैं, शरणहीन है, अथीत पण्य-पापके 
भाबास आत्माको कहीं भी शरण नहीं मिलती--विश्रांति नहीं मिलती 
ओर फिर वे दु'खत्प दूँ अर्थात्‌ पुण्य-पापके भावोंमें कहीं सी सुख नहीं 
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मिल्ता-जांति नहीं मिलती, किन्तु मात्र आकुछ्ताका ही वेदन छोता 

है, और उन सावोंका सविष्यमे लो फल आता है वह भी ठुःखरुप ही 

है और पुण्य-पापके भावोंसे प्रधकू जो आत्मस्थभाव है यही सुखरूप 

है---शातिरुप है--अरणरूप है--एसा जानकर धर्मात्मा उनसे नियृत्त 
होते ६ं। निवरत्त होना ही सच्ची फ्रिया है। 


वृक्ष और लछाखकी साँति वध्य-घातकस्यभावषषना होनेसे आख़ब 
जीपके साथ बंधे हुए हैँ, परन्तु अविरुद्धखभावपनेका अभाव दोनेसे 
वे जीव ही नहीं हं। (छाखके निःमेत्तते पीपल आदि वृक्ष नष्ट होते 
है। लाख घातक अर्थान्‌ बात करनेवाली है और वृक्ष वध्य-घात होने 
योग्य है। इसप्रंकार लख और चृक्षका खभाव एक-दूसरेसे विरुद्ध 
है इसलिये लाख वृक्षसे दंधी हुई ही है, वह स्वत. वृक्ष नहीं है। 
उसीप्रकार आस्रव घातक हैं और आत्मा वध्य है। इसप्रकार विरुद्ध 
स्॒भात्र होनेसे आखव स्वत जीव नहीं है। ) 


आत्माम जो सी ब्रत-अव्ननके, पूजा-भक्तिफे, दया-हिसादिके 
भाव होते है थे सब विकारीभाव है वे आत्माके साथ बंध हुए है, लाख 
और वृक्षकी भाँति उनका सम्बन्ध है। वृक्ष, वध्य अर्थात्‌ हने जाने 
योग्य है ओर छाख हनने वाली अथवा घात करने घाली है। वष्य 
वृक्षकों लागू होता हें और घातक -छाखको लागू पडता है। यह तो 
चृष्टान्त है किन्तु वैसा आत्मामें समझनेके लिये कहा है। 


आत्मा घान होने योग्य है अथौन्‌ पुण्य-पाप और सिश्या- 
अप्रियायफे लो परिणाम हाते है उनसे आत्माके स्वभावक्रा घात होता 
है. और पुण्य-पापके परिणास घातक ह। आत्मामे जितनी पुण्य-पापकी 
बृत्तियाँ होती हे उनसे भगवान आत्मा प्रथक्‌ है। वृश्षमेसे जब लाख 
निकलती है तव वृश्चका नाश होता हैं। जेसे पीपलके वृक्षमे लाख होती 
है बह पीपलका क्षय करनेवाली है, वसा ही आत्मामे त्रत-अन्नतके जो 
शुभाशुभभाव उद्दित दाते ह वे आत्माका क्षय करनेवाले हैं। आत्माका 
क्षय करनेवाले है, यह उपचारसे कहा हू, वह्तवमे आत्माकी निर्मल 
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अचस्थाका क्षय करनेवाले हैं, इससे पुण्यमाव छोड़कर पापभाव करनेकी 
वात नहीं कही है किन्तु पुण्य-पापभाव आत्माके रभावका घात 
फरनेबाले हं--ऐसा समझनेकी बात है। 
जिन भावोंसे स्र्गका भव्र मिले, अथवा जिनसे नरकका भव 
धारण करना पड़े वे सभी भाव जीबके साथ वंघे हुए हैँ। जहाँ तक 
: राग द्वेष है वहाँ तक वे जीवको हानि करते हैं: चैतन्य ज्ाता-दृष्टा है, 
और शामद्वेषमें चैतन्यके स्वभावसट्ण स्वभावका अभाव खसे च्युतिरूप 
है अर्थात्‌ विरुद्खवभाव होनेसे पुण्य-पापके भाव जीव तहीं किन्तु जड़ हैं। 
विरुद्धस्वभाव होनेसे और जड़के नि्मित्तसे उत्पन्न होनेसे वे खड़े हेँ। 
जिस ताँचेका मेल सोनेको पन्दर बान कहलाये वह ताँचा 
बास्तवमे सोना नहीं है किन्तु सोनेसे विरुद्ध जातिवाला ताँबा ही है। 
उसीप्रकार जड़कमोफे निमित्तसे शुभाशुभरूप विंकारी भाव हों और उन 
भाषोंके कारण आत्मा बिकारी कहा जाये, वे पिकारीभाव वास्तपमें 
भात्माका खभाव नहीं हैं। आत्मा चेतन्यरूप ज्ान-दर्शन-आनन्दका 
रसकन्द है और शुभाशुभभाव बारतवमे उससे_घिजातीय हैं, इसलिये वे 
उसका स्वभाव है ही नहीं । 
छाख ओर वृक्षका भाव पएक-दूसरेसे विरुद्ध है, इसलिये छाख 
बक्षफे साथ मात्र बँधी हुई है किन्तु वह वृक्षका स्वभाव नहीं हे और 
बह स्वतः वृक्ष भी नहीं हे। इसीप्रकार आत्मामें जो शुभाशुभभाव 
होते हैं थे आत्मासे विरुद्ठ है, वे कर्मके निमित्तसे सात्र अवस्थामे होते 
हैं, इससे आत्माका स्रभाव नहीं है; वेसे ही अवस्था स्वतः मी आत्मा 
नहीं है, परम्तु बह आत्माकी घातक है। पहले कहा था कि आत्माका 
फममी भी घात नहीं होता, ओर फिर यहाँ कहा है कि आत्माका घात 
होता है; तो उसका आशय ऐसा समझना चाहिये कि आत्माका घात 
नहीं होता किन्तु उसकी निर्म पर्याय नष्ट होती है पर्याय नष्ट दोनेसे 
- आत्माकां घान द्वोता दे धह उपचारसे कहा जाता है | 


कितने ही लोग कहते है कि मोक्षमार्गके वीचमे शुभभाव आधे 
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उन्हे घातक फेसे कहते हो? वे शुभभाव घिकार हैं इसलिये घातक ही 
है; यह साफ, दो और दो चार जेसी वात है। यह जीवनिवद्धका 
प्रथम चोल हुआ । 


अब दूसरा घोल कहते है। आखब वायुवेगकी भाँति वढ़ते-घटते | 
होनेसे अभुव हू, चेतन्यमात्र जीव ही ध्रुव है । 
जेसे कितने ही भनुष्योंको मृच्छोका रोग होता है, वह रोग 
क्षणभरमे बढ़ जाता है और क्षणमे कम हो जाता है। उसीग्रकार पुण्य- 
पापके भावरृप आखब क्षणमे _बढ़ते हैं और क्षणमे घटते द। जेसे 
किसी मनुष्यके दान देनेके शुभभाव हो कि इरा जगह इतने हजार रुपए 
दे दूँ, फिर वहाँ विचार बदले कि इतने अधिक रुपए देनेसे छोगोंको 
ऐसा छगेगा कि इसके पास बहुत पेसा है, और इससे 'घचन्दा छेनेवाले 
भी आने लगेंगे, इसलिये यह प्रगट नहीं करना चाहिये कि हम पैसे- 
याले है; इसना अधिक पेसा नहीं देना चाहिए। देखो! क्षण भर पूर्व 
कितना दान देनेके भाव थे और घड़ी भरमे द्वी वे कम हो गये, 
/इसम्रकार आखब न्यूनाधिक होते हैं । 
पुनश्च, किसीके दिसाका भाव हो तब एकाएक जोशमें आकर 
खून कर देता है, और जब वह भाव मन्द होता है. तव विचार करता 
ह कि भरे रे! इस वेचारेको बिल्कुल न सारा होता तो अच्छा होता। 
फिर उससे कोई पूछे कि यह खून किसने किया ? तो कद्दता है कि 
मैंने किया है, मे अपराधी हूँ, मुझे बन्दी चना छो। देखो, क्षणभर पूर्व 
खून करनेके भाव थे और क्षणमें वे भाव बदछ गये, इसप्रकार आख़ब 
बढ़ते-घटते हैं । 
किसी-किसी समय ऐसा बेशाग्य दो जाता है कि यह ससार 
असार है। ससारसे एकदम अरुचि हो जाती हैं, उसका राग भन्द्‌ पड़ 
जाता है, और जब फिरसे अनुकूल्ताएँ मिलती है तो सब भूल जाता 
है और राग पुन बढ़ जाता है। इसपकार आख्र न्यूनाधिक होते 
रहते है, क्योंकि ने अर हैं । 








| 
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“इससे ऐसा नहीं समंझना चाहिये “कि शुभभाव अपने आप ही 
होते हैं। जब स्वतः अशुभ भावोंको कमर करके 'शुभभाष करता “है' तंब 
होते हैँ, वे शुभभाव आख़ब हैं-ऐसा कहकर परतुस्वभाव बतलाते हैं। 

जब किसी समय कोई प्रतिकूलताका प्रसंग वन जाता है तब 
संसारसे उदास दिखाई देने लगता है, बेशगी -जैसा हो जाता है। और 
जब फिरसे मान एघं वड्प्पन सिलने छगता -है तव सोचता है कि चलो 
मान मिला तो सव कुछ मिल गया-ऐसा शग वढ़॒जाता है। इसमप्रकार 
मूच्छाके वेगकी भाँति यह आखध घटते-बढ़ते रहते हैँ। चैतन्य आत्मा 
ज्ञाता-दृष्टा खसावसे ध्रुव है, ऐसे धुच-अधुच -स्वरूपको जानकर -ज्ञानी 
पुरुष आख॒घोंसे निवृत्त होते हैं । 

प्रथम आचार्यदेवने ऐसा कहा कि--आखव आत्माके साथ वध्य- 
घावक स्वभाषरूपसे हैं। आत्मा घात होने योग्य है ओर आख्रव उसका 
-घात करनेवाले हैं। फिर दूसरे थोलमे कहा है कि आख़ब सूच्छाफे 
बेगकी भाँति बढ़ते-घटते हैं, जैसे शग क्षणमे बढ़ जाता है और 
क्षणमे घट जाता है तथा आत्मा प्रुव है। पुण्य-पापके भाव नादाबान 
हैं और में अविताशी, घ्लानवन्त ध्रुव हूँ-ऐसा भिन्न विवेक हुआ कि 
आखतवोेंसे निवृत्ति द्ोती है। 

शिष्यने प्रदन किया था कि यथार्थ ज्ञान प्रगट होनेका और शुभाशुभ 
आखपभावोंके दूर होनेका एक ही काल फिसप्रकार है? आचायदेव उसे 
उत्तर देते हैं कि आत्मा साग द्वोने योग्य हैं और आख़ब नाशक हैं; दोनों 
विल्कुछ विरुद्ध रभाववाले हैँ, इसलिये प्रथक् हैं। आत्याकी पर्यायमे विकार 
छोनेकी योग्यता तमी तक है जवतक चह पराधीन होता है, तमीतक बह घात 
होने योग्य है--ऐसा समगना चाहिये। आखुब अध्ठव हैं और आत्मा द्रव 
है, जद्दां इसप्रकार आत्मा जोर आखबोंका भिन्न विवेक हुआ कि उसी क्षण 
आखबोंका निरोध होता है। जो पुण्य-पापके भावरुप आख़ब देँ सो आत्मा 
भहीं है और आत्मा पुण्य-पापके भाव नहीं है--ऐसा- प्रथक्ू भान' फरके 
जितने अंग र्परूपभे रिथिर हुआ उनने ही आंगर्में उसी ध्ण आज दूर हो 
जाते हैँ, इसप्रकार आस्रबोंक रसनेका और ज्ञान होनेका समकाल है। 
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आख़ब शीतदाहस्वरके आवेशकी भाँति अनुक्रमसे उत्पन्न होते 
हैं: इसलिये अनित्य हैं। जिसका, विज्ञापथन स्वभाव है--ऐेसा जीव 
ही नित्य है। 

अध्लुवमे न्यूनाधिकताके भाव थे और अनित्यमे शीतदाहब्वर्की 
भाँति-दोनोंमे एकद्स अन्तर है, इतना अन्तर लिया है कि भाष 
बिल्कुल वद॒र जाता है। जब इकतरा जुखार आता है तब रजाइयाँ 
ओढ्कर सोता है, शरीर केंपने लगता है, और जब' केंपकँपी मिट जाती 
है और बुखार बढ़ता है तब पानीमे भीगे हुए पोते सिर पर रखता 
है--इसप्रकार अनित्यके बोल्म बिल्कुछ परिवर्तन लिया है। 


उसीग्रकार पुण्य-पापके परिणाम ठण्डे-गरम बुखारके आवेशकी 
भाँति क्रमणः उत्पन्न होते है, इसलिये अनित्य हैं। जैसे एक-एक 
मासके उपवास करता है, दया-दान-भक्ति करता है, और ऐसे शुभ- 
परिणाम करता है कि नव प्रेवेवकमे जाता है, वहाँ शुक्छ-लेश्याके 
उल्ज्यछ परिणाम दोते हैँ और फिर पहांसे मरकर मनुष्य द्वोता है तो, 
बहुत कंजूस होता है, क्रोध, मात, माया और छोमके इतते तीज्न परिणाम £ 
, “ता है कि वहांसे मरकर फिर नरकमे जाता है। देखो! इसमप्रकार 
:परिणामोंमें एकद्स परिवर्तन हो ज्ञाता है। पूर्वभबमे सुनि हुआ था, 
उसके फल्स्वहूप नव ग्रेवेयकमो गया और इस भवमे पुत्र क्रोधादिक 
तीव्रता करके नश्कमें गया-इसप्रकार ठण्डे-गरम बुखार्की भाँति परिणामॉमें 
एकदम अन्तर हो जाता है। 

पुण्य-पापके परिणाम अलुक़मसे उत्पन्न होते हैँ, अर्थात्‌ जब 
हिसाके भाष होते हैं तव दयाके भाव नहीं दोते, और जब दयाके भाव 
होते है तब छिसाके भाव नहीं होते, तथापि अपनापन माननेमे दृष्टिका 
दोब तो दोनोंमें साथ ढैे, विपरीव मान्यताकी शल्य तो दया--हिसाके 
भाषोंके समय साथ ही होती है। न्नत, तप, पूजा, दया, दान, हिंसा, 
झूठ इत्यावि परिणाम ठण्डे-गरम बुखारकी भाँति अनित्य हैं, परिवर्तित 
होनेवाले हैं, नाश होनेवाले हैँ, और विज्ञानघन आत्मा अर्थात्‌ निवेन्ध 
ज्ञान घन आत्मा वित्य चेतन्यस्वभाव ही है, ऐले आत्माका विवेक 
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करे कि आख़बोंसे उसी क्षण ओश्व' निवृत्ति होती है। चैतन्यस्तररूप 
आत्माफा विवेक होनेसे जो निर्मेल्पर्याय भ्रगट हुईं है वह नित्यस्वभावी 
डृब्यके बलसे प्रगटी है इससे नित्यस्वमावमे उसका सम्रावेश किया है । 


पुनश्र, कहते हैं कि आख्रव अशरण हैँ, अथौत, पुण्य -पापके भाव 
अगरण हैं। आचार्यदेव कहते हे कि जैसे फाम-सेवनसे वीर्यपात होते 
ही दारुण कामका संस्कार नाणको प्राप्त होता है, किसीसे रोका नहीं 
जा सकता, उसीग्रकार कर्मोदयके छूटते ही भासखव नष्ट हो जाते है; 
वे रोके नहीं जा सकते इसलिये अशरण हैं। 


पुण्य-पापके परिणाम अद्ारण हूँ। कर्मोद्य छूट जानेके पश्चात्‌ 
उन विकारी भावोंको आत्मा नहीं छा सकता, उसका अर्थ यह है कि 
अकेले आत्माका स्वभाव पुण्य-पाप करनेका नहीं है; शुभभाव आये 
और फिर छूट जाये, उस समय कोई कहे कि पुन. वैसेका वैसा शुभभाव 
लाऊँ किन्तु पुनः वैसेका वैसा भाव नहीं आता। छुभाशुभ भावोंको 
पकड़कर नहीं रखा जा सकता इसलिये आखब अदशरण हैं। आख़व 
अपना स्वभाव नहीं है, वे विपरीत पुरुपार्थलसे होते हैं अपनी चैतन्य- 
पयायमें भी वे परनिमित्तसे होनेवाले भाव हैं, अपना स्वभाव नहीं है. 
इससे उन्हें पकड़ा नहीं जा सकता, इसलिये पुण्य-पापके परिणाम 
आत्माकी शरणरूप नहीं हैं। आख्रव अगरण हैं. उनमे आत्माको शरण 
( खत से ही ) रक्षित, सहज चितृञक्तिरप जीव ही गरण सहित हे। 
जो पुण्य-पापके भाव किये वे रक्षा नहीं कर सकते परन्तु आत्मा स्वत' 
अपनेसे द्वी अपने आप रक्षित है, उसकी रक्षा नहीं करना पड़ती। 
रक्षित ही दे इसलिये वह आत्मा ही सहज स्वभावसे शरण सहित्त 
है--ऐसे आत्मस्वभावका विवेक होते ही-उसी क्षण आख्रव निद्ृत्तिको 
प्राप्त दोते हें । 

आखब निरन्तर आकुल स्वभाववाले होनेसे ढुखरूप हैं, सदैव 
निगकुल स्वभावयुक्त जीव ही अठु'खरूप अथात सुखत्प है। 
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ब्रद-अन्रत, पूजा-भक्ति, दया-हिंसा, झूठ-चोरी और _विपवके 
प्रिणाम-यह सभी छुखत्प हैँ, 'वतन्यका खसाये नहीं हर चैतन्यका 
स्॒माव तो सुखरुप है। पुण्यके परिणाम भी ढु खत्प देता कह 
है, उससे यह तात्परय नहीं निकालना कि शुभपरिणाम छोझकर अश्युभ- 
परिणाम कप्ना चाहिये। परन्तु शुभपरिणाम भी ढुखहूप हएसी 
श्रद्धा करमेंकी वात है) 


झतन्य पदार्थ अनादि-अनन्त प्रथक्रू तत्त्व है। आख्रव आहुछ[ 
खमाववाले होनेसे बर्तमानमे ही दुःखत्प है, जिससमय श्ुभाग्यभ परिणाम 
- होते हैँ उसीसमय ठु'खरूप हैं, आकुलतारुप हैं। जब वे परिणाम उत्पन्न 
होते हैं. तव आत्माकी शांति भन्ग होती है और जब आत्माक्री शाति 
भट्ट होती है तमी वे परिणाम होते हू। झ॒भाग्ुभ परिणामोंका चेदन ही 
आकुल्तामय है, आत्मा स्वतः ही निराकुल र्वभावषाल्य होनेसे सुखहूप है । 
नरकमें अनन्तानन्त दुःख भोगे; पानीकी बूंद और अन्नका दाना 
भी न मिला उस समय आकुलित होकर दुख सहे, किन्तु भाई ! 
विचार तो कर, तुझे अपने खुखके लिये परद्रव्यकी क्या आवश्यकता 
है तेरा सुख तो तुझमें ही विद्यमान है। आजकल मेंहगाईका समय 
है. इसलिये लोग अनाजको इकट्ठा करके रखते है और आकुढता करने 
हैं, परन्तु त्रिलेकीनाथ चेतन्य भगवान आत्माको अनाजके दाने शरण 
रूप नहीं हो सकते। चिदानन्द भगवान आत्माको एक घिकलप अथवा 
एक रजकणकी मी आवश्यकता नहीं ह--ऐसी प्रथम श्रद्वा करेगा तो 
समाधान हो जायेगा ऐसा श्री आचार्यदेव कहते है । 


पुण्यभाव हों या पापभाव हों, वे दोनों ठु खरूप हैं और आत्माका 
सभाव आनन्दकन्ठ है। वस्तु तो निरन्तर त्रिकाह आनन्द्रुप ही है 
परन्तु जब मोक्ष और मोक्षमार्गकी अवस्था प्रगट हो तव उस आनन्दका 
वेदन होता है, वर्तमानपर्यायके आनन्दका वेब्न होता है। 


अरे भाई | बस संसारमें सनन्‍्तुष्ट होकर पडा है जि 
के 3 8 लत 8 इस लत बह. सर्व 
डा रहेगा; ऐसा कर दे वेसा कर दें- 


वे सभी भाव ठु खरूप हैं: 
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आत्मा निराकुल्वभावी हे-इसका मान करे तो आखवोंका वन्धन ढीला 
पइता जायगा, हृटता जायेगा। 


पुण्यरूप शुभराग भी मवेष्यकालमे आकुछताके उत्पादक जो 
पुदूगल परिणाम हँ--उनका हेतु होनेसे श्रुभाखच हु खफलरूप है 
( अथात्‌ दुख ही उनका फल है) जीव ही समस्त पुदुगलपरिणामाका 
अह्देतु होनेसे सुखफछल्‍ूप है (अर्थात्‌ दु खफ्छरुप नहीं है। ) 

पुण्य-पापके भाव भविप्यमे भी हु खफलरूप हैं; क्योंकि जो 
आकुढताके फल्रुप हो--एऐसे पुदूगल परिणामका हेतु हे, और वर्तमानमे 
भी आकुलतारूुप हैं, इसलिये दु खरुप है। 

प्रथ --जिनसे पृरण्यानुवन्धी घुण्यका वन्‍्ध हो, बैसे सम्यक्त्दृष्टिके 
झुभ परिणाम सुखरूप होते हैं या नहीं ? 

/ उत्तर --चाहे जैसे पुण्यके परिणाम हों वर्तमानसे भी ठु.खरूप 
हैं और भविष्यमे सी दु खह्प है। पुण्यानुवन्धी पुण्य भी भविष्यमे 
आकुल्ता होनेमे निमित्त हें, किन्तु वह आत्माकी शांतिका निमित्त 
नहीं है । 

पुदृगढके निमित्तसे होनेवाले विकारीभाव और उन बिकारी भावोके 
निमित्तसे वेंधनेचाले जड़कर्म भविष्यमे आकुछ्ताके परिणाम उत्पन्न होनेमे 
निमित्त है किन्तु आत्माकी शांति-समाधिमे वे निमित्त नहीं हैं । 


आकुल्ताके परिणाम जड़के सिमित्तसे होते हं इसलिये उन्हें जड़ 
कह दिया हे और आकुछताके फल भी जड़कर्माका वन्‍्ध होता हे, 
इसप्रकार जड़का फल जड़ ही आता है। आकुछताके परिणाम होते तो 
चैतन्यकी ही पर्यायमें हेँ, किन्तु वह जड़की ओर उन्मुख होनेका भाव 
है इसलिये उन्हें जड़ कह दिया है। चेतन्यकी निर्मल पर्यायका फल 
शाति, निराकुलता, समाधिरूप है, इसलिये वह चेतन्यकी पयौय हू 
उसमे जड़कमोंका निम्मित्त नहीं है चैतन्यक्ली निर्मेल पर्याय चेतनरूप 
है और पिकारी पर्याय जड़रुप है । 


२ 
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इन्द्र-अहिमिन्द्रका भव अथग चत्रत्र्ती, वलदेव, वासुदेवका 
भव भी आकुलता उत्पन्न होनेके निमित्त ह। सगवान आत्मा ज्ञाता- 
इृष्टा, निर्तिकल्प,_निरुपाविस्वस्प है, उसकी श्रद्धा, ज्ञान और रमगता 
किसी मी पुदुगल परिणामका हेतु नहीं हे इसलिये वह दु खरूप नहीं है, 
किन्तु वर्तमानमे भी एकान्त सुख#प है और भविष्यमे सी सुख फलरूप 
इमके अतिरिक्त जिनने भी पुण्य-पापके परेणाम होते हैं वे सब 
चर्तमानम दु खरूप है और भविष्यमे भी दुख होनेके निमित्त हैँ। 
एक मनुष्य बोला-महाराज एकबार तो कहो कि पुण्यका फल 
मीठा है! केसे कहें? विक/र तीन कालम भी सीठा नहीं हो सकता 
झुभाझुभ रूप विकार परिणाम और उसके फलकी मीठा मानने वाले एव 
मनवाने बाले-दोनों अनन्त ससारमे परिभ्रमण करनेवाले हे । 
आत्मा घुद्ध है, निर्मल है, ज्ञायक छुबमूर्ति हे-ऐसे स्वभावकी श्रद्धा 
करने पर उसमे स्थिर न हों सफ्रे, उतना विकल्पत्े युक्त होता है, किन्तु 
वह विकल्प मिठासका कारण है ही नहीं और ल्लानी उसमे मिठास 
मानते भी नहीं ६, उसमे जितना अशद्युश्शग दूर हुआ उतना ही छामका 
कारण है, जो शुभराग रहा वह छास्का कारण नहीं हे, जो जेप रहा 
वह तो दु खरूप और दु खप्छरूप ही हे। यही स्थिति है, इसमे 
अन्य छुछ है नहीं। ज्ञायकमृति आस्माके श्रद्धा-ज्ञान हो वह सुखरूप 
है और उनमे वृद्धि हो वह भी रुखरुप हे । 
“आसख्रवों और आत्माको प्रथकू करनेके लिये छह प्रकार बताये 
' ह--छाख और वृक्षकी भाँति वध्य-घातक कहा, मूच्छाके वेगकी तरह 
न्यूनाघिक कहा, शीत और दाहज्बरकी भाँति अनुकमसे उत्पन्न होते 
' इसलिये अनित्य कहा, वीयके रजकण छूटते ही कामका संस्कार भी 
छट जाता है-उसकी भाति अगरण कहा, आकुल्तामय होनेसे दु खरुप 
हा, और आखवोंका फछ भी दु'खरुप है इसलिये उन्हें दु खफलरूप 
कहा है, इसप्रकार आखवोंकों और आत्माको भिन्न स्वभाववाल्य 
कहा है । 


अृच्बरू >> 
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इसप्रकार आखत्रोंका और जीवका भेदन्नान होनेसे जिसमे 
कर्मविपाक शिथिलछ हो गया है --ऐसा यह आत्मा, वादलोंके समूहसे 
रहिन दिगाके विस्तारक्ी भाँति अमर्याव्वि खच्छता जिसका _ विस्तार है 
ऐसा, सहजहपसे विकसित होनेवाली चिहाक्तिके द्वारा ज्यॉ-ज्यों 
व्जिानधन स्रभाव होता जाता है वैसे ही वेसे आख्रवोंसे निवृत्त होता 
जाता है, और जेसे-जेसे आखवोसे निव्रत्त होता है वेसे ही विज्ञानघन 
स्भाव होता जाता है। 


“ आखब निवद्ध है, अश्वव हैं, शरण हीन हैं, अनित्य दे, 
ठु खहूप है और दु खफलछरूप हैँ। आत्माका स्थभाव आखबोंसे मिन्न 
जातिका है, आत्मा अवन्ध है, धर॒त्र हे, शरण सहित है, नित्य है सुखरूप 
है और सुखफलहूप है--इसग्रकार आखवोंसे मिन्‍न यथार्थ ज्ञान हुआ 
कि वहाँ, जिसप्रकार वाइल्ोंके झण्ड खण्डित हो जाते हैं और विशाएँ 
स्वच्छ-निर्मल, काल्मा रहित हो जाती हैं, डउसीग्रकार अमर्याद्ित 

सहजरूपसे विकसित होनेवाली चिह्क्तिके द्वारा जेप्ते-जेसे विज्ञानधन 
स्वमाव होता जाता है, बेसे-वेसे आखबोंसे निवत्ति होती जाती है। 

- मैं आत्मा ज्ञाता हूँ, मेरी चित्क्ति निर्दोष और निर्मल है, मेरा 
स्वस्प आख़वोंसे मिन्‍न है--ऐसा विवेक होनेसे कर्ममेघोंका रस शिथिलू 
पड़ जाता है, कर्मकी रचना खण्डित हो जाती है, और जैसे-जैसे सहजरूपसे 
विकसित होती हुई चेतन्यगक्ति द्वारा खरूप स्थिरता बढ़ती जाती है 
बेस दी वेसे आस्रवोंसे निवृत्त होता जाता है, और ज्यॉ-ज्यों आखवोंसे 
निश्वत्त होता है वेसे ही वेसे स्ररूप स्थिरतामे वृद्धि होती है। 

झुभाशुभ विकल्परुप जो घिकार है सो में नहीं हँ-ऐसा विवेक 
हुआ कि ज्ञान निविड होता जाता है और वज्यों-ज्यों ज्ञानचन स्वभाव 
निविड होता जाता दे बेसे ही पुण्य-पापकें भाव अल्प होते जाते हे 
अथान्‌ आख्रच निवृत्त होते जाते हँं. जेसे-जैसे स्वमें एकाम्र होता जाता 
है अथात्‌ घट होता जाता है वेसे ही वेसे उतने आखबोंसे निव्ृत्त 
होता ही जाता है 
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अमर्याद अर्थात्‌ ज्ञान-दशीनकी अनन्त शक्ति युक्त खमावमें एकाम् 
हो उत्तना आख्रत्र दूर होता है और जितना आस्रव दूर होता हैः उतनी 
ही एकाग्रता होती है। विकल्पमे न रुककर, आत्मामे रुकना सो यथार्थ 
उपवास है । शुभपरिणामरूप उपवास तो पुण्यबन्धका कारण है परन्तु 
आत्मामे रुकने रूप जो उपवास है वह सोक्षका कारण है । 


सम्यकृप्रकारसे, आखबोंसे जितना निवृत्त होता है उतना ही 
विज्ञानघन स्वभाव होता है और जितना विज्ञानधन स्रभाव होता है उतना 
ही सम्यकप्रकार्से आस्रवोंसे निवृत्त होता है। इसप्रकार ज्ञान और 
आख्रवोंकी निवृत्तिकी समकालीनता है । 

यहाँ सम्यक शब्द पर जोर दिया है | सम्यकप्रकार्से आखबोंसे 
निवृत्त होता है--ऐसा सम्यक्‌ शब्द आचायदेवने लिया है, क्योंकि पुण्य- 
पापके भावरूप आखब प्रतिक्षण समस्त जीबोंके परिषतित होते हैं, परन्तु 
अज्ञानियोंने अपने स्वभावका भान नहीं किया इसलिये वे सम्ण्कुप्रकारसे 
विज्ञानधन नहीं होते, इससे आखबोसे निश्वत्त नहीं होते, इसलिये उन्हें 
निवृत्त होनेका सम्यकृप्रकार छागू नहीं होता, किन्तु वह ज्ञानियोंको ही 
लागू होता हे । 

ज्ञानीकी आत्माक्ी पहिचान होती हे कि मैं अखण्ड चिदानन्द, 
ज्ञान पिण्ड आत्मा हूँ, उसके अतिरिक्त अन्य कोई भी पर द्रव्य मेरे नहीं 
हैं, उनका कोई भी कर्तव्य मेरा नहीं है, में पर द्रव्यका कर्ता नहीं किंतु 
अपने स्वभावका ही कर्ता हँ--ऐसा सम्यग्ज्ञान होनेके पश्चात्‌ जितना- 
जितना स्वरूपमे एकाग्न होता है, उतना ही शाम-द्वेषसे मुक्त होता है और 
जितना शग-द्वेषसे मुक्त होता है उतना दी स्वरूपमें एकाम्र होता है । 
जितनी स्वरूप स्थिरता होती जाती है, उतनी ही अस्थिश्ता दूर होती 
है. और जितनी अस्थिरता दूर होती है उतनी ही स्वरूप प्थेरता होती 
है। जितना स्वाश्रयरूप ज्ञाता पंथमे युक्त हुआ उतना ही पराश्रयरूप 
आखजचोसे निवृत्त होता है और जितना आखवोंसे निद्॒त्त होता है 
उतना ही ज्ञान करनेके पंथमे रुकता है। इसप्रकार विक्रार भावरुप 
आखबोंके दूर होनेका और सम्यग्जान प्रगट होनेका समकाल है, अर्थात्‌ 
एक ही काल है। 
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इससे यह सिद्ध हुआ कि भेदज्ञान ही आखवॉसे निवृत्त होनेका 
जउ्पाय है। अत्यन्त सारगर्भित टीका की ढे। जिसने इस सेदलज्ञानकरी 
मादठ्मको पद्दिन लिया है उसका व्याह नहीं रुक सकता वह अल्पक,लमे 
ही अविनाशी मोक्षरुपी रक्ष्मीको प्राप्त करता हीं है। 

जैसे लोक-व्यवह्ारमे व्याहके समय मात्य उछ चुकी हैं, पग्चात्‌ 
कुटुम्वमें चाहे जिस प्रकारका विश्न आये किन्तु व्याह नहीं रुक सकता. 
उसीग्रकार भेदज्ञानहपी माल्य पहिननेके बाद चाहे' जेसे कर्माका उदय 
आये तो भी उसकी अल्पकालम होनेवाली मुक्ति टछ नहीं सकती। 


देखो यहां पर यह लिया हैँ कि भेदज्ञान ही आखवोंसे निवृत्त 
होनेका एकमात्र उपाय है--अन्य कोई उपाय नहीं कहा है । त्रत, तप, 
पूजादि करनेसे आखवोंसे निवृत्त होता है--ऐसा नहीं कहा है, क्योकि 
त्रत, तपादिभाव रत ही झुशस््रव हैं. इसलिये उनमें प्रवर्तन करनेसे 
आखव कैसे रुकेंगे? किन्तु उन भाबोंसे हटकर निर्विकारी खरूपम स्थित[ 
हो तब आखवोसे निवृत्त हो सकता है। 
आत्मा क्या है, उसका स्वरूप क्‍या हे, उसमें स्थिर होना--रुकना 
किसप्रकार होता हे,--यह सब ज्ञान हुए विना आख्व कैमे दूर होंगे? 
इसीलिये इस गाधामे आचार्यदेवने आख़्वोंका यथावत चित्र खींचकर 
जीवोंकी ख्याल कराया है कि तुम आख़बोंके स्वरूपको इसप्रकार जानो 
और उनसे विपरीत भगवान आत्माका स्वरूप इसप्रकार समझो | यदि 
सम्यक्रप्रकारसे ऐसा ज्ञान करोगे तो आख्रवोंसे निवृत्ति होगी और आत्म- 
स्वरुपमें स्थिति होगी । 
|। # धर्मके बहाने जितने पुण्यमाव और अद्युम कार्यके बहाने जितने 
£ पापभाव होते हू वे सब आख़व ह । जेसा समझा है, उसी मार्गका 
अवल्म्बन करते हुए जितने अंश राग-द्रेंपकी अशध्िरता घटती. जाती 
है उतने ही अंशम आत्मा विज्ञानपघन स्रभाव होता जाता हैं और 
आखवोसे उतने अंञमे निश्ृत्ति होती है । और जब सम्पूर्ण विज्ञानचन 
गाव होता है तव समस्त आखवोंसे निवृत्त होता है। भेद विज्ञानमे 


५ 


हु 
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वृद्धि होते-होते सम्पूर्ण ज्ञान जम जाता है, विज्ञानघन पिण्ड परिपूर्ण 
प्रथक्न हो जाता है तब सम्पूर्ण आखबोसे निवृत्त होता है। 

यहाँ पर यह कहा है कि भेदत्ञान होनेसे आखब निवृत्त होते 
हूं। इसप्रकार चारित्रमे भी जितना भेदज्ञान करते-करते स्थिर होता 
जाना हे-एकाम्र होता जाता है उतना ही आखवोंसे निवृत्त होता जाता 
है। चारित्रमे भी भेदज्ञानके अभ्याससे ही आगे वढा जाता है। 

सम्यग्नान होने पर कर्मकी ४१ प्रकृतियोंका बन्ध तो सहज ही 
सक्र जाता है। वह सम्यक्त्वी धर्मोत्ता भले ही राज्य करता हो, युद्ध 
कर रहा हो, तो भी ४१ प्रकृतियोंफा बन्ध तो होता ही नहीं ओर 
पश्चान्‌ जेसे-जैसे स्थिर होता जाये-स्वरुपमे दृढ़ होता जाये, बसे ही 
अधिक प्रकृतियोंका वन्‍्ध मी रुकता जाता हे । 

 सबिदानन्द आंतिमूर्ति आत्माका भान दोनेसे अनन्तससार दूर हो 

जाता है ओर वर्तमानमे ४९ प्रकृतियाका नवीन बन्ध प्रतिक्षण क्रमश 
रुफ जाता है और सविष्यमे नरक, निर्यज्व-ठो गतियोंसे छूट जाता है, 
मनुष्य गति मिले तो उससे भी दशणी सुख प्राप्त होता है, देवगतिमे 
जाये तो वहाँ भी उच-जातिका देव होता है, इसग्रकार सम्यग्दरीनकी 
भूमिकामे पुण्य भी अपूर्व वन्‍्धता है। कोई कहे कि उसने ऐसा क्‍या 
क्रिया? अरे भाई! उसने तो ज्ञो अनन्तकालमे नहीं किया था ऐसा 
अपूर्व किया है. आत्मामे अपूर्व भान प्रगट किया कि चुहाँ अनन्त-ससारका 
नाथ हो गया। यह सम्यग्दशेनका फल है। 

प्रभ --आत्मा विज्ञानघन होता जाता है, इसका कया अर्थ हे? 

उत्तर ---अपने स्वभावमे स्थिर होता जाता है--अपनी कृत- 
कृत्यता जमती जाती है। जहाँ तक ऐसा माने कि पुण्य-पापके भावोंका 
मैं कती हूँ, स्वामी हैँ, वे मुझे गुण-छाम करेगे, वहाँ तक भले ही ज्ञानका 
विकास नवपूर्व जितना हो किन्तु वह सभी अज्ञान है। अन्तरब्में मिथ्या 
अभिप्राय भरा हो तबतक ज्ञानका विकास चाहे जितना हो किन्तु उस 
लानको अर्थात्‌ ज्ञातृत॒की अबान कहा जाता है । 
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आत्माके भान पूर्वक भले ही अल्पज्ञानका विकास हो तो भी उसे 
| ज्ञान कहते हैँ। वस्तुखभाव परस निराल्य हे, अखण्डानन्द खत्प है-- 
उसका भान हो, पत्चात्‌ भले ही अल्पजान हो तो भी उसे विज्ञान कहते 
हूँ, क्योंकि उस ज्ञानके फलमे केचल्तान प्रगट होगा । यथार्थ सम्यग्लानका 
स्वीकार सो वस्तुस्वभावका स्वीकार हे, वरतुस्थभावका स्वीकार सो सम्यग्जानका 
स्त्रीकार है । 
जसे जसे वह सम्यग्जान अधौत्‌ विज्ञान जमता-हृद होता-रस्थिर 
होता जाता है वेसे -वैसे आखबोंसे निव्वत्ति होती जाती है, जसे-जेसे 
आखवोंसे निद्वत्ति होती जाती है बैसे ही बसे विज्ञान जमता-हृढ़ होता- 
स्थिर होता जाता है। 
शरीरके ठुकदे हो जाये, चूर्ण हो जाये, चाहे जेसी प्रतिकूछता 
आये, सयोगोंमे चाद्दे जसा परिवर्तन हो तो मी जो सम्धग्झान प्रगट 
हुआ है उसे कोई उछटा करनेमे समर्थ नहीं है एक रंचमात्र भी कोई 
उसे हिलने-डुलानेमे समर्थ नहीं हे, मद्दान्‌ वदञ््पात हो, तो मी वह 
सम्यग्द्शनमें कोई परिवतेन करनेमें समर्थ नहीं है। सम्यग्द्शन हुथ्य 
कि केवल्ल्नानकी प्राप्ति होगी ही, दोज हुई कि पृर्णमासी होगी ही,-ऐसा 
सम्यग्दशनका माहात्म्य हे। 
अब इसी अर्थक्रा कलछ्गरूप और आगेके कथनक्ी सूचनारूप 
»लोक कहते हैँ --- 
( भादूंछविक्रीडित ) 
इत्येव॑ विरचय्य॒संग्रति परद्रव्याश्रिवृत्ति परां 
सर विज्ञाधघनस्भावषसयादास्तिध्लुवानः परम | 
अन्ञानोत्यितकतृकरमकलनात्‌ क्‍्छेशाप्षिवृत्त। स्व 
ज्ञानीभूत इतश्रकास्ति जगतः साक्षी पुराण। पुमान | ४८ ॥ 


अर्थ --इसग्रकार पूर्व कथित विधानसे, इसीसमय परच्यसे 


उत्कूट (सर्व प्रकारसे ) निवृत्ति क्श्के, विन्ासलधत खभावरुप, मात्र 
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अपने पर निर्भयरुपसे आरूढ होता हुआ अर्थात्‌ अपना ही आश्रय करता 
डुआ ( अथवा अपनेको निःशंक्रलपसे आत्तिकभावसे स्थिर करता हुआ ) 
अज्लानसे उत्पन्न हुई कर्ताकर्मकी प्रवृत्तियोंके अभ्याससे हुए क्लेशसे 
निवृत्त हुआ, स्व॒त ज्ञानस्वरूप होता हुआ, जगतका साथ्षी (ज्ञाता-हृष्टा ) 
पुराण पुरुष ( आत्मा ) यहांसे अब प्रकाशमान द्वोता है। 


पूर्वोक्त विधिसे जहाँ ज्ञान किया कि-उसीसमय परवस्तुसे सर्व 
प्रकारसे निवृत्ति करके विज्ञालघन अर्थात्‌ अपने ज्ञाता-दृष्टा स्वभावके 
अतिरिक्त परका कुछ न करता हुआ, किन्तु अपनेसे स्थिर होता हुआ 
ज्ञान, मात्र अपने पर नि.शंक्रल्पसे आस्ढ होता अर्थात्‌ अपनेमें नि'शंक- 
रुपसे--नि सन्वेद्दरूपसे स्थिर होता हुआ-अपनी सत्तामें हृढ्रूपसे स्थिर 
होता हुआ, कर्ताकर्मकी प्रब्ृत्तिके क्लेशसे निद्त्त होता है। राग मेरा 
है, मैं शागका हूँ, एक क्षणिकपर्यायका में कर्ता होता था और वह मेरा 


काये होता था, अब ज्ञान हुआ कि में तो ज्ञाता हूँ, धरुष हूँ, स्थिर हूँ| ..... ' 
अभ्याससे 


चैसे दी न्ाताकी स्थिरताके बलमे, असानरूपसे कतोकर्मके 
हुआ जो कक्‍्लेश-दुःख है उससे निद्नत्ति होती हे और उसी क्षण ज्ञान- 
स्वरूप होता हुआ जगतका साक्षी अर्थात्‌ जितने जगतके भाव होते. हैँ 
साक्षीरूपसे देखनेवाद्य किन्तु उनका कर्ता होनेवाल नहीं, चाहे 
जो पुण्य-पापकी बृत्ति हो उसका ज्ञाता-दृष्श अर्थात्‌ साक्षीरूपसे रहने 
वाढय, अनादिका पुराणपुरुष-भगवान्‌ आत्मा अब यहाँसे प्रकाशमान 
होता है ॥ ७४॥ है 
अब शिष्य पूछता है कि आत्मा ज्ञानस्वत्प अर्थात्‌ ज्ञानी हो 
गया--ग्सा केस जाना जा सकता है? उसका चिह्न ( लक्षण ) कहो ' 
यह जीच धर्मात्मा है, धर्म करता है-ऐसा किसप्रकार जाना जाता 
है? ऐसे ज्ञानी आत्माका लक्षण अथवा अनुमान क्या दे? ऐसा ज्ञान- 
स्वरूप आत्मा कैसे पद्दिचाला जाता है? इसके समाधानके लिये यह 
गाथा कहते ह् । 


है 
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कम्मस्स य परिणाम णोकम्मस्स ये तहेव परिणाम । ' 
ण करेइ एयमादा जो जाणदि सो हवदि णाणी ॥७५॥ 
कमेणश्र परिणाम नोकमेणथ तयैव परिणाम । 
न करोत्येनमात्मा यो जानाति स भवति ज्ञानी ॥ ७५॥ 


अर्थ ---ज्ञो आत्मा इन कर्मके परिणामोकी और नोकर्मके परिणामोंको 
करता नहीं, किन्तु जानता हैं वह ज्ञानी है। 


जो आत्मा जड़-कर्माकी अवस्था और शरीरादिकी अवस्थाक नहीं 
करता उसे अपना कर्तव्य नहीं मानता, उसमे तन्मय चुद्धिसे परिणमर्न 
नहीं करता, किन्तु मात्र जानता है अर्थात्‌ तट्स्थ रहता हुआ-साक्षीस्से 
जानता है वह आत्मा ज्ञानी है। 


निश्चयसे मोह, शग, द्वेप, सुब, ठु.,ख आदिरूपसे अन्तरब्नमें 
उत्पन्न होनेवाला जो कर्मका परिणाम ओर स्पर्ण, रस, गंध, वर्ण, शब्द, 
वध, संस्थान, स्थूछता, सृक्ष्मता आदिरुपसे वाह्ममे उत्पन्न होनेवाले जो 
नोकमके परिणाम द्व वे सभी पुदूगल परिणाम हैं। 


मोह अथांत्‌ परवसतुके श्रति उत्साह भाव- राग अर्थात्‌ प्रेम, छेप 
अर्थात्‌ ईष्यो, सुख-ठु खादि अन्तरज्ष्म उत्पन्न होनेवाले परिणाम 
पुद्गालपरिणाम है। सोह, शाग, ट्वेंपादि विकारी अवस्थाएँ आत्माक्री 
पर्यायमें उत्पन्न हैं तो सी वे जड़की ही अवस्थायें द्ँ--ऐसा यहाँ पर 
कहा है, क्योंकि वे जड़की ओर उत्मुख होनेवाले भाव हैं इसेलिये उन्हें 
जड़ कहा है। वे भाव आत्माका स्वभाव नहीं हैं और उनकी मूल उत्पत्ति 
आत्ममेसे नहीं दे इसलिये उन्हें जड़ कहा है। . 

अन्तरइमें उत्पत्त होनेवाले ह्ष-शोक, रति-अरति इत्यादिके, 
जो परिणाम हेँ सो सभी जड़ ह। जो अज्नान भावसे राग-ट्रेपादि करे 
वद आत्मा नहीं है, क्योंकि वे आत्माका यथार्थ स्भाव नहीं हैं वे 
भाव करना आत्माका कर्तव्य नहीं है तथापि अज्ञान भावसे थे मिथ्यात्व 
भाव करता है इससे बह आत्मा-नहीं हे। जो राग-द्वेपादि भावों जितना 
ही आत्माको माने वह आत्मा ही नहीं है। 


३ ७. १.४ ल्‍ 
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जो चौरासीसे रुढ़ता हे वह जीव ही नहीं है। चेतन्यकी 
जागृति नहीं रही इससे जड़ जेसा हो गया है, इसलिये आचार्यदेवर्न 
उसे जड ही कहा है। भूल करना मेरा स्वभाव ही नहीं है, मैं भूलका| 
नागक हूँ---ऐसा जो नहीं मानता वह आत्मा ही नहीं है, क्योकि 
जिसने भूलकों अपना माना, अपनेको नित्य भूल करनेवाल्य माना उसने 
आत्माका पवित्र स्वभाव अपना नहीं माना, किन्तु अपनेको अपविन्न ही 
माना हैं, इसलिये इस अपेक्षास वह आत्मा ही नहीं है । दे 


अज्ञानी ऐसा मानता है कि जो राग-द्वेष, हर्ष-शोक है वही 
मेरा कततव्य है। भले ही कदाचित्‌ शुभसाव हो तो वह भी विकारी 
भाव ही हैं इसलिये जिसने ऐसा माना कि वे भाव मेरा कतंज्य है और 
में उनका कर्ता हूँ, उसने यह नहीं माना कि शुभागुभ भावर॒हित बीतरागी, 
असग, अवद्ध, सश्चिदानन्द स्वभावको प्रगट करना मेरा कर्तव्य है--कार्य 
है इसलिये वह जड़ है । 

में रागादिका उत्पादक नहीं हूँ, आत्मा तो मात्र ज्ञाता-दृष्टा है, मैं 
ज्ञातापनेका काये कर सकता हूँ--ऐसा नहीं माना और में परवरतुका कुछ 
कर सकता हूँ--शुभराग-व्यवहार तो करना चाहिये यह माना, इसलिये 
उसकी अपने चेतन्यकी जाग्रति दव गई है--इससे इस अपेक्षासे बह 
जड़ है। इससे ऐसा नहीं समझना चाहिये कि चैतन्यका नाश होकर 
जड़ द्रव्य हो जाता है, यदि आत्मा जड़ हो जाता हो तो “ तू समझ, 
आत्माको पहिचान ”--ऐसा भी नहीं कहा जा सकता। यह तो कोई बार 
कहते हैं कि वालक-चाल्काएँ, राजा-रंक, सभी आत्मा प्रभु ह--परिपूर्ण 
भगवान हैं, वर्तमानमे भी सभी आत्मा अनन्त गुणोसे युक्त हैं, किन्तु उसका 
भान नहीं करता-पहिचान नहीं करता और जडके कर्तव्यको अपना 
फर्तव्य मानता है, जड़के स्वरुपको अपना स्वरूप मानता है. उसकी दृष्टिसे 
उसे जड़का ही प्रतिसास दोता है इसलिये उसे जड़ कहा है । 


गरीर, वाणी, इत्यादि पुदुगलका स्थूछ परिणाम है, और 
ऋर्मगशरीर पुदुगलक' सूक्ष्म परिणाम है। ठग्डानगरम रपशे में कर 
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सकता हूँ---मैं वा सकता हूँ; ऐसा माननेचाला पुद्गलके स्पशशुणकी 
पर्यायका कर्ता होता है, इसलिये वह जड़ है। 

स्वादिष्ट-श्समय भोजन हम वना सकते हैं, हम आमका, दूधपाकका, 
श्रीखण्डका स्वादिष्ट रस कर सकते हैँ--ऐसा माननेवाल्ा पुदुगल द्रव्यके 
रसगुणफी पर्यायका कर्ता होता है इसलिये वह जड़ है । 

पुष्प छृताओंकी हम यदि अच्छी तरह लगाये तो उनमें बहुत 
फूल हों, यवि ध्यानसे देखरेख करें तो फुल्याडी सुन्दर हो जाये और 
अनेक प्रकारसे सुगन्धित पुष्प आर्ये--ऐसा माननेवाल्य पुदुगल द्रव्यके 
गंधगुणकी अवस्थाके कर्ता होते हैं । 

हम कपड़ोंको बिल्कुल सफेद निकाल सकते हैं; बढ़िया साथुन हो, 
स्थच्छ पानी द्वो और थोड़ा सा नीरू मी हो तो कंपड़े विल्कुछ सफेद 
घुलेंगे। मेलका नाम तक नहीं रहेगा। ऐसा माननेवाल्य पुद्गलके वर्णयुणकी 
अवस्थाका कर्ता द्ोता है। अरे भाई! कपडेंकी सफेद अवस्था पुदूगलके 
वर्ण गुणमेंसे परिंणमित होकर आती है, उस पत्मीयका तू कर्ता नहीं है, 
लू अपने भावोंका कर्ता है। पुद्गलछकी वर्ण, गन्ध, रस इत्यादि पर्यौयोके 
होते समय तेरा मात्र निमित्त था किन्तु उनका सू कर्ता नहीं है; पुदुगल 
शुणकी पर्याय पुदूगल शुणमसे परेणसित होकर आती है। जब मिदट्टीसे 
चढ़ा थनना होता है. उस समय कुम्हारकी उपस्थिति होती है किन्तु 
घोवीफी उपस्थिति नहों होती । जिस कार्यके लिये जो निम्ित्त अनुकूल 
होता है उसीकी उपस्थिति उस समय होती है । 


वाणी मैं वोलता हूँ, अच्छा भाषण ढूँ तो जनता प्रसभ्न दो 
जाये; धीरेसे-चिल्झाफर जैसे बोलता हो उस प्रकार मैं थोल सकता 
हें---ऐसा माननेवात्य वाणीकी अवस्थाका कर्ता होता है। वाणी तो 
पुदूगल् “हव्यकी पर्याय है, वह चैतन्यका स्वभाव नहीं है, तथापि मैं 
वाणी खोल सकता हूँ--ऐसा माननेबात्य जड्की अबस्थाफा कर्ता होता 
है। फोई फट्टे वाणी यदि अपने आप उसकी इच्छासे मिकलती हो थो 
फिर घह इच्छानुसार और व्यवस्थित क्‍यों चोली जाती है? अण्डवण्ड 


| 
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क्यों नहीं निकलती ? उसका कारण यह है कि बोलनेकी इच्छाका, ज्ञानका 
और बाणीका निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध है | जैसी इच्छा हो, जैसा ज्ञान 
परिणमित्‌ हो, उसीप्रकार वाणी परिणमित होगी--ऐसा छगभग निमित्त- 
नेमित्तिक खतंत्र रहकर-सम्वन्ध है तथापि कोई किसीका को नहीं है, 
समी द्वव्योंकी पर्याय स्वतंत्र परिणमित होती है । 


बन्धन अथोत््‌ रजकणके पिण्डका बन्धन । जैसे कि जलेबीके 
मैदेकी बराबर गल्कर हम अच्छी जलेची वना सकते हैं. दूध हम अच्छा 
जमा सकते हैं, दूधभ यदि इस तरह जामन डाला जाये तो अच्छा दहीं 
बनता है, और कितनी ही स्वियाँ तो कह्दती हैं. अरे | सब आता चाहिये, 
सब चीजोके मिलानेका अटकल होना चाहिये तो सब अच्छा वन सकता 
है, हमे तो यह सब आता है, इससे सब अच्छा बना सकते हैं--ऐसा 
माननेवाला पुदूगल द्रत्यकी वन्धनरूप अवस्थाका कर्ता होता है। दही [ 
जब बिगड़ना होगा तब तेरी कोई चठुराई वहाँ काम नहीं आयेगी, तेरी 
शक्ति नहीं है. कि दृहीको विगडना हो और तू उसे सुधार दे, और दही 
“यदि अच्छा होना होगा तो बह चाहे जिस प्रकारसे अच्छा हो जायेगा, 
-इसमे दूने क्या किया ? जो कार्य सुधरना अथवा बिगड़ना होते हैं तब 
उन्हें अनुकूछ निमित्त उपस्थित होते ह--ऐसा निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध 
है, जामनका निमित्त, स्लीका निमित्त आदि निमित्त होते है, इससे 
उपचारसे कहा जाता है कि इस सीने यह कार्य किया है, किन्तु कोई 
किसीका कर्ता नहीं है, सभी द्रव्य खतंत्र प्रिणमन करते हैं। इसीग्रकार 
समस्त परद्वव्योंके कार्यमें समझना चाहिये । 


संम्थान अर्थात्‌ पुदुगरू द्रव्यके आकार | उन आकारोंका_ कर्ता 
जीष नहीं है, पुद्गल द्रव्य स्वत ,ही आकाररूप परिणमित_ होता है । 
हम ऐसा सुन्दर मकान बना सकते हैं, उसमे सुन्दर चित्रकारी कर 
सकते हैं--ऐसा माननेवाश जड़की अवस्थाका कर्ता छोता हे. गे 
शरीरका आकार अच्छा रख सकता हैं, सुन्दर कपड़े पद्दने जायें तो 
शरीर सुन्दर दिखाई देता है--उन्त सबका अपनेको कर्ता माननेवाल्म 


थ् 
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जड़ है। आत्मा ज्ञाता है, उस ज्ञायक्रभावका उसे भान नहीं है । 
शरीरादि स्थूछ पुदूगल परिणाम और कार्मणशरीरके सूक्ष्म पुदुगल 
परिणाम--वे सब में हूँ, उतना ही में हँ--ऐसा माननेवालत्य जड़ है । 
जीव स्वत. जड नहों हो गया है, किन्तु पुदूगछ पर दृष्टि है, उसकी 
दृष्टिमें पुदूगछ ही प्रतिभासित होता है इस अपेक्षासे उसे जड़ कहा है । 

आत्मा चिदानन्द बीतरागरुप ज्ञाता है, इसकी जिसे खबर 
नहीं हैं और यह मानता है कि--शरीर, हर्ण-शोकका कतों में हैँ, यह 
मेरे कार्य ह--कर्तव्य है; उसने पुदूगलकी अचस्थाको अपना माना है, 
इससे वह जड़ हे-आत्मा नहीं । 

वास्तवम हिंलने-डुलनेकी समस्त क्रिया जड़की ही है, जड़ ही 

इसका कर्ता है, इसीग्रकार वाणी भी जड़की अवस्था है । कोई कहे 
कि हम चुपचाप रहे तो? किन्तु भाई! उससे भी तू थह मानता है 
कि में चुपचाप रहा, उससे जड़की पर्यायका कतो हो गया। वाणी 
वोलना भी आत्माका स्वभाव नहीं हे ओर मौन रहना भी आत्माका 
स्वभाव नहीं है, इससे में वाणी वोल्ला और मैं चुपचाप रहा--ऐसा 
माननेवाल्य पुदूगलक्की पर्यायका कर्ता होता है, किन्तु ज्ञायक आत्माका 
भान करके ज्ञातारुपस जिसका परेणमन है वह पुदूगलकी अवस्थाका 
क॒तों नहीं होता किन्तु मात्र ज्ञायक ही रहता है । 

परमार्थसे, जैसे घड़े और मिट्टीके व्याप्य-व्यापकभावका ( व्याप्य- 
प्यापकताका ) सदूभाव होनेसे कत्तोकर्मपना है, बैसे ही पुदुगलूपरिणामके 
ओर पुदुगलके, व्याप्य-व्यापकभावका सदूभाव होनेसे कर्ताकर्मपना है । 

मिट्टी खत: व्यापक होकर फेलकर घड़ेका कार्य करती है । मिट्टी 
व्यापक है और घटा व्याप्य है, जो व्यापक हे सो द्रव्य है और व्याप्य 
है सो पर्याय है । 

इसीग्रकार आत्मामे जो हर्ष-शोककी वृत्तियाँ होती हैं. वे कर्मके 
मिमित्तसे होनेके कारण जड़ हूँ, उसमें पुद्गल द्रव्यका प्रसार होता है; 
' हृर्ष-शोककी चृत्तियाँ व्याप्य है और पुदुगछ व्यापक है । 
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अन्नानीकी दृष्टि विकार पर है। जो अवगुणकी क्रिया द्ोती हैः 
उतना ही वह अपनेको मानता हे, अपने त्रिकाह अखण्ड गुणकी भूलता 
है, इससे वह अपनेको जड मानता है । 


मुक्ति और मुक्तिका मार्ग आत्मामे ही है, वाहर नहीं है। अन्तरद्में 
उत्पन्न होनेवाले राग-द्वेंपके सभी भाव और शरीशदि नोकम-इस सबमें 
पुद्गलद्व्यका प्रसार होता है, इसलिये सब पुदूगठ ही द। उत्त समस्त 
भावोका करती पुदूगल ही है, आत्मा तो उसका ज्लाता है। यहाँ पर 
चैतम्यके बिकारी परिणामाकी जड कहा है किन्तु आगे कथन आयेगा कि 
विकारी परेणाम चेतन्यके छू, वे जडके निमित्तसे होते दे किन्तु वह 
चतन्यका स्वभाव नहीं हे इससे जब दें परन्तु चेतन्यकी अवस्थामें होते 
हूँ, इसलिये चंतन्यके हे । 


शरीर, वाणी, वर्ण, रस, गंध, राग, द्ेप आदि सभीमें पुद्गलका प्रसार 
होता हे इसलिये पुदूगल ही उनका कर्ता हे और वे पुद्गलका कार्य हैँ। 
स्वाश्नय द्वारा आत्माम तो गुगाकी निर्मल पर्यायोकी ही उत्पत्ति 
होती है; जो मल्नि अवस्था हे उनकी उत्पत्तिमे तो परद्रव्यका सग फारण 
है अत' रागाव्मि जडका ही कारण है। मिट्टी फेल्कर घड़ा हुआ, चेसा 
ही पुद्गल बढ़कर अर्थात्‌ पुदंगलकी पर्याय परिवर्तित होते-होते राग- 
द्वेपादिकी अवस्था आती हे | 
स्वात्माके आश्रयमे तो आत्माकी अवस्था परिवर्तित होते-होते 
बीतरागताकी अबस्था आती है, आत्माकी अवस्थामे परिवर्तन होते-दोते 
शगकी अवस्था नहीं आती--एऐसी यहाँ वात है । राग-द्वेष, हर्ष-शोककी 
पर्याय होती तो आत्माम ही हैँ, किन्तु आत्माके मूल स्वरूपमें वे परिणाम 
हैं ही नहीं; तीन काछ और तीन छोकमे वे आत्ममें नहीं हँ, वे 
परोन्मुखतावाले-बिरुद्ध भाव हे इसलिये परके हैं । 
यहाँ तो सम्यग्दशन और सम्यग्जानका लक्षण बताया जाता है । 
सम्यग्ज्ञानी समग्रते दें कि हर्प-शोक, राग-ह्वेप, शरीरादि कुछ भी मेरे नहीं 
हें, में तो शुद्ध चेतन्यज्ञायक हूँ । 
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चैतन्यकी अवस्थामें क्षणिक विकार होते हैँ, इससे कहीं सम्पूर्ण 

आत्मा नहीं बिगड़ गया है । 

प्रघन'--चस्तुको बुश कहेँ तो, अथवा आत्मा बिगड़ गया है“ 
ऐसा कहे तो क्‍या आपत्ति है? 

उप्तरः--यदि आत्माको बाह्मसे-प्रगट एक समयकी दशामे विग़ा 
हुआ कहो तो बह सुधर सकता है, किन्तु परमार्थसे बिगड़ा हुआ कहोगे 
तो सुधाश भी नहीं जा सकता । यथार्थ रीतिसे देखा जाये तो आत्मा 
विगड़ा नहीं है किन्तु मात्र वर्तमान पर्यायमे विकार हुआ है इसलिये 
सुधार जा सकता है, दूर किया जा सकता है। समत्त विकारी परिणाम 
कर्माधीन होते हें, उन्हें ज्ञातासरूप भूलकर, अपना स्वभाव माने, में उन्तका - 
उत्पादक-कतों हूँ, ऐसा माने वह अज्ञानी है किन्तु जो ऐसा मानता है. 
कि शगादि आखवॉका में कर्ता नहीं हूँ, वह मेरा काये नहीं है, में उनका 
उत्पादक नहीं हैँ, वे भेरे नहीं हैँ, वे मेरे खमावमें नहीं हैं--बह 
सम्यम्न्नानी है । 

पुदूगल द्रव्य खतंत्र व्यापक होनेसे पुदूगलपरिणामोंका कतो है, 
और पुदूगलपरिणाम उस व्यापकके द्वारा स्वयं व्याप्त होनेसे ( व्याप्यरूप 
होनेसे ) कर्म हैं। इससे पुदूगल द्वार कर्ता होकर कमेरुपसे किये जाने- 
वाले जो समस्त कमे-तोकमेरूप पुदुूगलपरिणाम हे, उनको जो आत्मा, 
( पुदूगलपरिणाम और आत्माको ) घण् और कुम्हारकी भाँति व्याप्य-व्यापक 
सावके कारण कर्ताकमंपनेकी असिद्धि होनेसे परमार्थसे नहीं करता परन्तु 
( मात्र ) पुद्गलपरिणामोंके ज्ञानको ( आत्माके ) कमेरूप ( झ्षप्तिक्रियारुप ) 
से करता हुआ अपने आत्माको जानता है, वह आत्मा ( कमे-नोकमसे ) 
अत्यन्त भिन्न, प्तानसवरूप होता हुआ ज्ञानी है । यह देखो ज्ञानीकी 
पहिचान | 


कुम्हार घड़ेका कुछ नहीं करता, मात्र बाहर रहकर देखता 
ही है; किन्तु अज्ञानी मानता है कि यह मुझसे हो रहा है | व्याप्यरूप 
होनेवाली जो मिट्टीकी अपस्था है उसमे व्याप्त होकर कही छुम्दार 
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घड़ारूप नहीं हुआ है, कुम्हारका कोई गुण अथवा कोई अवस्था मिट्टीरूप 
नहीं हुए है । कुम्हार अति क्रोधी हो तो क्‍या घडेमे कुम्हाश्का कोध 
आता हे? यदि वास्तवमे कुहार घडेफा कर्ता हो तो कुम्हारका क्रोध 
घंढेमे घुस जाना चाहिये, किन्तु ऐसा कभी भी नहीं बनता । घडा अपनी- 
शीतल्ताको नहीं छोड़ता, एसमे यदि पानी डाल तो बह ठण्डा होता है। 
कुम्हारका क्रोध किसी भी भ्रकारस घडेमे नहीं पहुँचा हे, इसलिये कुम्हार 
और घड़ा बिल्कुल पृथक श तब फिर छुम्हारने क्या किया ? मात्र घड़ा 
बनानेकी इच्छा फी है, वह इच्छा कुम्हारके आत्माकी पर्यायमे हुईं, और 
उस समय इच्छानुकृूल येोगव्या उदय हानेसे, इच्छानुकूछ द्याथकी क्रिया 
हुई, वह द्वााथक़ी किया हाथम हुई है किन्तु हााथका कोई भी भाग घड़ेमे 
नहीं गया दे । यदि कुम्दारके हाथने घड बनाया हे तो हाथका कोई मी 
भाग घंह्ेम जाना चाहिये और उसके हाथमसे कुछ भाग कम होना 
चाहिये, परन्तु ऐसा कभी होता ही नहीं, इसलिये घडा और कुम्हारमे 
व्याप्य--यापफताके अभावफ़े कारण कर्ताकर्मपनेकी असिद्धि है अर्थात्‌ 
कुम्दार और घडा विल्कुछ भिन्न-भिन्न हैं। और जहां-जहाँ इच्छा हो वहाँ 
बहाँ घडा उत्पन्न हो ऐसा नहीं है क्योकि भिन सत्तामे कर्तापना नहीं हे। 


सिद्टीकी अवस्था परिणमित होकर घड़ारूप हुई हे, किन्तु कुम्हारकी 
कोई भी अवध्था घड़रूप गहीं हुई है । यदि कुम्हार घच्वरुप द्वो गया 
हो तो उससे प्रथक्‌ दोकर वह कुछ भी कार्य नहीं कर सकता। इसलिये 
कुम्दार घढ़ेका कर्ता नहीं है । 


उसीप्रकार, आत्मा कर्ता है और शम-द्वेष उसका काये है-- 
ऐसा नहीं है। यदि वास्तवम आत्मा शग-द्वेष स्प हो गया हो तो त्रिकाल 
उसीरुप रहेगा किन्तु उससे भिन्न पर्याय प्रगट नहीं कर सकेगा और 
अपने शानन्दादि अनन्त स्वभावाका अनुभव नहीं कर सकेगा, परलन्‍्तु' 
आत्मा तो नित्य चैतन्यमूर्ति ज्ञाता-दृष्ा है उसमे अनित्य राग-द्वेषका 
प्रवेश नहीं हुआ है, वह पर्याय एक क्षणमात्र अपर-ऊपर होता है; 
यदि वह आत्मके मूलल्वभावप घुस गया द्वो-तो कसी, सी निकल नहीं+ 
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सकता, इसलिये जब आत्मा शुभाशुभ विकारी परिणामोंका कर्ता नहीं है. 
तो फिर जड़-कर्म और शरीर, वाणी, मन तथा मकान, लक्ष्मी इत्यादिका 

| कर्ता तो होगा ही कैसे ? “जड़ ते जड़ त्रणकाल्मे, चेतत चेतनरूप; 
कोई कोई पलदे नहि त्रणेकाढ दृयरुप ।? 

“बरतु और बस्तुकी अचस्थाका व्याप्यू-व्यापक सम्बन्ध है. एक 
वस्तुका सम्बन्ध दूसरी व॒स्तुकी अवस्थाके साथ नहों हे । जैसे आत्मा 
बरतु व्यापक है और शरीर, वाणी तथा शग-द्वेपतप जो अवस्था है 
बहू उसका व्याप्य है--ऐला है ही नहीं। एक द्रव्यका दुसरेमे व्याप्य 
व्यापकपना हे ही नहीं । 

“४ आत्मद्रव्य व्यापक है और उसकी जो निर्मेछ अवस्था है सो 
व्याप्य है, उसीमकार पुदुगलद॒ब्य_व्यापक है और णरीर, चाणी तथा ] 
उसका राग व्याप्य है, इसमप्रकार द्रव्यका और इसकी पर्यायका व्याप्य- 
व्यापक सम्बन्ध है । 

मिट्टीरप वरछु और उसकी घंड़ेरुप पर्यायके साथ कझुम्दारका 
व्याप्य-व्यापकपना नहीं है । कछुम्हार व्यापक और घड़ारूप अवस्था 
व्याप्य---इसम्रकार व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध नहीं है, किन्तु मिट्टी व्यापक 
और घड़ारूप पर्याय व्याप्य है | मिट्टी स्वत परिणमित करके धड़ेरूप 
अवस्था हुई ढे, किन्तु कुम्हार परिणमित होकर घड़ारप अवस्था नहीं 
हुई है, इससे मिट्टीने ही कर्ता होकर घड़ा वनाया है, कुम्हारने नहीं 
कुम्दार तो मात्र निम्नित्तरूप है। वास्तवमे जहाँ जिसका व्याप्य-व्यापकपना 
हो बहीं कर्ताकमपना होता है । 

भगवान आत्मा अनादि ख्वंत्र वर्तु है, वह अपनेको भूलकर 
कर्मामे युक्त होकर अनाब्सि रुका हुआ है, किन्तु वह कर्मोाकी अवस्था 
आत्माका व्याप्य नहीं है । 

लेसे कुम्हाकाा और घड़ेका व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध नहीं है 
इसलिये कर्ताकर्म सम्बन्ध भी नहीं हे, उसीभ्रकार पुदगलूपरिणामोंके 
ज्ञानकी कर्महप करता हुआ ज्ञानी अपने आत्माको जानता है। 
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राग-द्वेष, शरीर, वर्ण, गंध, स्पर्गादे जो-जों अवस्थाएँ होती हैं उनके साध 
आत्माक्षा व्याप्य-व्यापफ्पना नहीं है, इससे कतौकर्मपना भी नहीं है। उन 
रणागादिक अवस्थाओस आन करना आत्माऊा कर्म है और आत्मा उस 
पातकमेका क्‍तों है| आत्मा ज्ञानकी पर्याय करता है, बवेसा कहना भी 
सद्भूत्तत्यवद्दार है । गुण और पर्यायका भेद हुआ इसलिये व्यबद्दार है, 
परन्तु बत्तुदष्टिसे गुण-पर यम भेद नहीं है किन्तु ल्क्षणादि भेदसे भेद 
है इसलिये व्यवह्टार कहा दे । 


जो शरीर, मन, वाणी, वर्ण, गंध, रस और रपशे, शाग-द्वेषादिको 
जाननेफे परिणामरूप कार्य हे, जाननेकी सतृ'क्रेयारुप कार्य है, उस 
जाननेमात्र सनकर्मकों करता हुआ ज्ञानी अपने आत्माको जानता है। 
हे शः नोज्मसे के [ 
द्रव्यकर्म, भावक्म, नोस्मसे अत्यन्त भिन्न निरन्तर सर्वत्र ल्लानपर्यायको 
फरनता हुआ-जआानत्वरुप होता हुआ ज्ञानी हे । 


४ आत्मा त्षाता-हृष्टा है। उस ज्ञाता-रृष्टाल्पसे रहना ही उसका कर्त्तज्य 
2, और उसके अतिरिक्त राग फरनेका अथवा शरीरको सुधारनेका कर्तव्य 
छऊास्माका नहीं है, तथापि जो एसा मानता हे बह अज्नानी 


परमार्धसे अर्थात यथार्थ रीतिस घढ़ा और कुम्दारका व्याप्य- 
व्यापकपना नहीं है, बसे ही राग-ड्रेप शगीरफी अवस्थाका ज्ञातारुप आत्माकी 
पर्यायकँ साथ भी व्याप्यव्यापकपना नहीं है। यहाँ राग-ट्रेपके परिणासोंको 
भी पुदुगत्का परिणाम कटा है। पुदुगल परिणामोंके ज्ञानका अर्थात 
राग-ट्रेपस्प परिणामॉके ज्ञानका ओर राग-हेपरूप अवस्थाका व्याप्य-व्यापक 
सम्बन्ध नहीं है और इससे कर्ताकर्मपना भी नहीं हैं । 
जैसे कुम्हार और मिट्टीके भीतरी सम्वन्धका अभाव है, चेसे ही 
लानपर्योयका राग-द्वेषफी पर्यायक्रें साथ तथा शरीरादिकी पर्यायके साथ 
भीतरी सम्बन्ध नहीं है। जैसे घढ़ा ओर मिट्टीका आन्तरिक सम्धन्ध है 
पैसे ही आत्मा और ज्ञानका भी आन्तरिक सम्बन्ध है। 


ज्ञान टी आत्माका कार्य है, किन्तु शग-द्वेष आत्माका कार्य नहीं 
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है । आत्माका कार्य स्व-पर प्रकाशक है, आत्मा स्वत को भी जानता है 
और परको भी । जाननेकी क्रिया आत्माका काये हे, यह सदुभूतव्यवहार 
है । यह गाथा अछोकिक, अपूर्व है। यह वर्तुस्वरुप समझना कठिन है 
सत्समागमके बिना यह नहीं समझा जा सकता । 


जो राग-हेष और अज्ञान है सो व्यवहार है तथा उसका फल 
संसार है, अज्नान भी व्यवहार और संसार भी व्यवहार--दोनों व्यवहार 
हैं । जिसका कारण व्यवहार हो उसका कार्य भी व्यवहार ही होता 
है। आत्माकी जो सम्यग्दशन, ज्ञान, चारित्ररुप निर्मल पयोय अ्रगट होती 
“है उसके फलस्वरूप मोक्ष प्रगट होता है | जिसका 'कारण निम्वय है, 
उसका कार्य भी निम्चयरूप होता है, जिसका कारण निर्मल उसका कार्य 
भी निर्मल होता है । यहाँ आत्माकी निर्मल पर्यायको निम्धयनय कहा हे 
और महिन पर्यायकोी व्यचह्दर कहा है। आत्माक्री निर्मेह प्यौयको 
व्यवहार- कहा जाता हे परन्तु यहाँ स्वद्रव्यकी अपेक्षासे अपनी पर्याय हे, 
इसलिये निम्चय कहा है । 


आत्मा ज्ञॉनानन्द शुद्धखवस्पी है, उसे भूलकर इसकी अंबस्थामें 
प्राश्रयपना करे तो दोष होते हें, उसे मलिन अवस्था कहो कर्मोमें युक्त 
हुआ कहो, एकान्तद॒ृष्टिमे अटकना कहो, अथवा अपना भान भूलकर 
कर्मोधीन हुआ कहो--वे सभी णकार्थवाची हूं । उन समीमे' अन्नानताका 
दोष हे इसलिये यहाँ पर उन्हें आत्मा नहीं कहा है, क्याकि जिनके 
फलरूप एकेन्द्रिय-निगोदम जाये उन्हें आत्मा कैसे कहेँ? अज्ञान पंर्यायमे 
बर्तमानमे भी सूढ़ता है ओर उसके फल स्वरूप भविष्यमे भी निगोदादिमें 
भूढ़ होकर जाना है उसे आत्मा केसे कहा जाये ? 


“आत्मा तो उसे कहते हैं कि जिससे वर्तमांनमे भी बिकास 
दिखाई दे और भविष्यमे विकासकी चृद्धि हो, चह विकास वर्तमानमे 
| खुख-शाति एवं निराकुल्ता युक्त होता है और भविष्यमें भी उनकी 
बुद्धि होती ही रहती है, बह पूर्ण होने पर मुक्त हो जाये उसीको 
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आत्मा कहते ६। जिसकी इृष्टि जडके ऊपर है, जिसका ज्ञान मूढताको 
प्राप्त होता है उस आत्माकों जड कहा है, क्योंकि अपनी जाग्ृतिका सान 
नहीं हे--उस अपेक्षासे वह जड़ है। वस्तुस्वरुपको यथावत्‌ समझे बिना 
भवका अन्त नहीं आ सकता। ज्ञानीको आत्माकी जागृतिका भान है, 
इसकी यात इस गाधास कहीं हे । 


धरमोत्मा जीवफा लक्षण क्‍या है वह बतलते है। शिष्यने पूछा था 
कि प्रभो | ज्ञानी जीवफो पहिचाननेका चिह्न क्या हे? उसे कैसे जाना जा 
सकता हे ? उसका कुछ अनुमान या चिहृ बताइये । यह जीव आत्माका 
पूर्ण हित करनेके पथपर है-यह केसे जाना जाये? इसकी मिथ्याबुद्धिका 
नाथ हुआ हैं और यथार्थवुद्धि प्रगट हुई है यह कैसे समझा जा सकता 
है? थह लड़का धर्मी है, यह स्री अथवा यह पुरुष धर्मात्मा है यह कैसे 
अनुमान लगाये ? लोक-व्यवहारम नीति और सज्जनताके कार्य करे इससे 
धर्मौत्मा कहलाता है, किन्तु इस ल्लोकोत्तरमार्ग -मोक्षमार्गमे धर्मीकी पहिचान 
फरनेका लक्षण-चिह्द अथवा अनुमान क्या हें, वह कहिये। यह अजान 
शिष्य प्रइन करता है उनका उत्तर इस गाथाम अत्यन्त स्पष्टरुपसे दिया 
गया है । 


४ धर्मात्मा जीत्र यह नही मानदा कि शरीरादि मेरे कार्य दे और मैं 
उनका कर्ता हैं। एक आत्मके अतिरिक्त अन्य कोई भी परपदार्थ सुझे 
लाभ-हानि कर सकते हइ--ऐसा मानना सो भोह है, ऐसा मोह ज्ञानीके 
नहीं होता इसलिये वह धर्मात्मा है। शरीरमे चलनेकी, वाणीमे वोलनेकी, 
कर्मसे कर्माफा फल देनेकी शक्ति हे वह सब पुदूगलकी अवस्था है, 
डसफा कर्ता पुद्गल है, राग-द्वेप अपना सर्॒साव नहीं है, अपनेसे बह 
उत्पन्न नहीं होता, वह अपनी अवस्था होता अवश्य हे किन्तु अपना 
स्साव न होनेसे उसे जड़का कद्दा हे। धर्मात्मा राग-द्वेपके भावोका और 
शटीरादिका कर्ता नहीं होता किन्तु ज्ञाता हे, राग-द्वेपका कत्तो नहीं हुआ 
और साक्षी रद्दा अर्थात्‌ राग-द्वेपसे मुक्त हुआ और से रिथर हुआ | यह्‌ 
धर्मीका अन्तरलक्षण है, अन्तर चिह्न हे। ज्ञानी राग-ह्वेषसे छूटकर स्वमें 
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स्थिर होना अपना कर्तव्य समझते हैं। चौथे गुणस्थानमें अपनी भूमिकानु- 
सार धर्मौत्मा जीव कमी-कमी बाह्मका लक्ष्य छोड़कर स्वरूपमें रिथिर हो जाते 
हैं और सिद्ध समान अंशत' अनुभव करते हैं, पाँचवीं भूमिकामें स्वरूप- 
रसणताकी चृद्धि होती हैं और छठवीं भूमिकामें मुनित्व आता है। वहाँ पर 
स्वरूपर्मणतामें विशेष चद्धि होती है, अन्तमुंहूर्तमे छट्टे और अन्त्ुहूर्तमे 
सातवें गुणरथानमे मुनि झूलने हैं. क्षणमे स्वरूपमे स्थिर होते हें और क्षणमे 
चाह्ममे अथीत्त्‌ विकल्पमे आ जाते है, इसप्रकार पुन पुन हजारोंबार आना- 
| जाना मुनि करते हे। जो-जो भाव आते है उनका ज्ञाता रहकर, अस्थिरताको 
: दूर करते वीतरागता_प्रगठ करना ज्ञानीका कर्तव्य है। अज्ञानी शग-द्वेषको 
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अपना मानते हैँ इससे उन्हें रखना व अपना कर्तव्य समझते हैं । 





परमार्थसे पुदूगल परिणामोंके ज्ञाका। और पुदूगछका घट और 
छुम्दारकी भाँति व्याप्य-व्यापकभावका अभाव होनेसे कर्ताकर्मपनेकी 
असिद्धि है और जैसे घड़े और मिट्टीका व्याप्य-व्यापक भावका सद्भाव 
होनेसे कतोौकर्मपना है चेसे ही आत्मपरिणामों और आत्माका व्याप्य- 
व्यापकभावका सदूभाव होनेसे कर्ताकर्मपना है । 


कुम्हार धड़ेमे प्रवेग नहीं कर जाता, मिट्टीमें नहीं घुस जाता, 
कुम्दारके स्भावमे मिट्टी प्रवेश नही कर जाती उसके र॒भावरूपसे नहीं 
हो जाती, इसलिये मिट्टी घड़ेकी कर्ता हे, कुम्हार नही। मिट्टीमे घडा | 
होनेकी जो क्रमवद्ध योग्यता है उसके द्वारा उसकी पयोय ऋमवबद् होती 
है । जब मिट्टीमें घड़ा होनेकी योग्यता होती है तब कुम्हारका निमित्त 
होता है--ऐसा बरतुका स्वभाव है । 


कुम्हारने पहले ज्ञात किया था कि मिट्टीमेंसे घढ़ा बनेगा, 
उसके ध्यानम भी ऐसा ही है कि मिट्टीमेंसे घड़ा होगा, वाद्मेसे घड़ा 
होगा वैसा उसने नहीं जाना हे । अब, जिससमय घढ़ा वनता है उस- 
समय भी ऐसा जानता है कि इस सिद्टोमेसे घड़ा हो रहा है घड्ा 
“होता है होता हे? ' होता है '--ऐसा कुम्हार जानता है किन्तु मुझमे 
से घढ़ा हो रहा है, वैसा कुम्हार नहों जानता। इससे कुम्हार घड़ेका 
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कतो नहीं है, किन्तु मात्र ज्ञाता ही है--ऐसा सिद्ध हुआ, तथापि कर्ता 
मानता है उसकी अज्नानता और अ्राँति है । 


देखो न! तुम सभी मकान वनानेके विपयमे क्या करते हो, 
उसमे भी ऐसा ही है पहले भी ऐसा जाना है' कि मकान चूना, पत्थर 
और ईटोंसे बनेगा, और फिर जब मकान बँनता है तब भी तुम ऐसा 
जानते हो कि यह मकान चूना, पत्थरसे “बन रहा है, वत रहा है, 
बन रहा है” किन्तु सुझमेसे यह मकान हो रहा है ऐसा नहीं जानते 
तथापि अज्ञानी मिथ्याभिमान करता है कि यह मकान मैंने बनाया हे । 
जब मकान होना द्वोता है तब उसे अनुकूल निमित्त उपस्थित होते 
हं। मकान बनना हो वह जीवकी मकान बनवानेका विकल्प नहीं करा 
देता, परन्तु ग्रहस्थाश्रमके रागमे. विद्यमान जीवके अपने कारणसे उराका 
वी विभावमे युक्त होता है उससे विकल्प आता है, विकल्पसे मकान! 
नहीं बनता किन्तु जब मकान बनना होता है. तब ऐसा विकल्परागवाल। 
जीव आदि अनुकूछ निमित्त स्वतः अपने कारणसे उपस्थित हो जाते हें“ 

। निर्मित्त-मेसित्तिक सम्बन्ध है । 


जब इस पुस्तकको सीना प्रारम्भ किया तब सीनेवालेने कया किया 
उसे खबर है कि सुई इस कागजको छेदेगी, कागज सिलेगा, डोर चलेगा- 
ऐसा जो ज्ञान है वह ज्ञान, जब जाननेकी क्रिया करता है उस समय 
अपनी इच्छानुसार द्ाथकी क्रियाका अनुकूछ उदय हो तो द्वाथकी क्रिया 
होती है, उसने तो मात्र जाननेकी क्रिया की है, द्ाथकी क्रिया होता थी 
इसलिये कागज सीया जाना था इसलिये सीया गया, जिसमें, जो स्व॒भाव। 
हो वह कार्य होता है उसमे तूने क्या किया है ? यदि तू कागज सीने- 
चाल्य-कर्ता हो तो पत्थरोंको साथमे सीं दे, वह तो नहीं कर सकता, तो 
फिर जो भी कुछ हुआ ऐ॥ऐ वह उसके स्वभावसे हुआ है उसमे तूने क्या 
किया ? कागजमे जब पुस्तकरूप होनेकी योग्यता हो उस समय उसे 
अनुकूछ निमित्त  श्राप्त होते हँ--ऐसा स्वतंत्र भिन्न-मिन्न दो 'चीजमे | 
निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है किन्तु कत्ौ-कर्म सम्बन्ध नहीं है । 
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पुस्तकके, प्रभावनाके, दयाके, दान ,इत्यादिके- झुस- परिणाम जीव 
स्वतः करता है। कोई फहे कि जब जैसा होना, होगा वैसे शुभविकल्प 
आयेंगे, ऐसा माननेवाल्य शुष्क है, उसे धर्मसे प्रेम नहीं हे । अश्ुभ- 
| परिणामोंकी बदलकर जीव स्वयं झुभपरिणाम कर सकता है; ज्ञानी, धर्मात्मा 
भी जबतक स्वरूपमें स्थिर नहीं हो सकते तवतक अशझुभसे बचनेके- लिये- 
शुभपरिणामोंम पुरुपार्थ द्वारा युक्त होते द किन्तु उनके कर्ता नहीं होते। 


शुसपरिणामको जेसा बनना होता है उसप्रकार कर्म नहीं ला देता, 
परन्तु अशुभपरिणामोमेंसे छूटकर शुभ स्वत पुरुषार्थके द्वारा युक्त होता 
है और उन शुभपरिणामोंके अनुसार दया, दान; प्रभावनादिके बाह्य कार्ये 
होना हो तो होते है। जब वे कार्य होते हैँ उस समय जीवके शुभ- 
परिणामोंका निमित्त होता है--ऐसा, छगनग निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध है, 
इससे अज्ञानीको ऐसा भ्रम हो जाता है! कि गह कार्य मैंते किये परन्तु 
| सभी द्रव्य ख़त' अपने खतंत्र कारणसे परिणमित होते हैं। निमित्त- 
नेमित्तिक सम्बन्ध होने पर भी कोई किसीका कतो नहीं है। कोई यह 
कह्टे कि हमारे भाव तो दान देनेके हैँ किन्तु, वाह्यक्रिया जब होना, हो 
तभी द्ोती है--ग्सा कहदनेवाल्म मिथ्या, बचाब करता है, दान करनतेके [ 
भाव हों तो दान देनेकी क्रिया होती दे-ऐसा वूगभग निमित्त-नेमित्तिक 
सम्बन्ध हे । 





हाथका अनुकूछ उदय न द्वो, द्वाथकी ढकवा हो गया हो तो बात 

दूसरी है, वाह्ममें सभी अकारका अनुकूल उदय हो ओर दान देनेकी क्रिया 
न हो, वेसा नहीं हो सकता, स्वत को दान,नहीं,करना छे इससे मिथ्या 
बचाव करता है । यहाँ बचाव करनेकी वात नंहीं है' किन्तु कहना यह 
| है कि निमित्त-नैमित्तिक होने पर भी तू परद्रव्यका कर्ता नहीं है.। 
' सभी द्रव्य खतंत्र परिणमन _करते है, कोई किसीका कर्ता नहीं हे । 
ज्ञानी, धममोत्मा शुद्धस्वरूपमें रिथिर होनेके लिये ही उद्यत रहते हैं, शुभ- 
परिणाम आते हे किन्तु वे उनके कर्ता, नहीं होते | व्यवह्मस्मे कर्तापनका 
कथन आते हों किन्तु व्यवद्वरसे भी किसी भी परद्रत्यके कर्ता ज्ञानी या 
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अज्नानी नहीं हैं, अज्ञानी भी किसी परद्वव्यका कार्य नहीं कर सकता 
किन्तु मात्र अभिम्तान करता है कि यह कार्ये मैंने किया है । व्यवद्यारसे 
भी कोई किसीका कुछ कर नहीं सकता । व्यवद्ारकी मुख्यतासे कथन 
होता है परन्तु कार्य नहीं होता । 


कोई स्नी जब रोटी बनाती हे तब भी बह जानती है परन्तु 
परद्रव्यका कुछ कर नहीं सकती। उसले प्रथम जाना है कि गेहूँके 
आठेकी रोटी बनेगी, दाल और चावलकी खिचड़ी बनेगी, और फिर जब 
बह बनती है उस सप्रय सी पहलेकी ही भाँति जानती है कि गेहूँके 
आठेकी रोटी बन रही हे, फिन्तु यह नहीं जानती कि रोटी मुझमेसे हो 
रही है । उस स्लरीमेसे रोटी नहीं बन रही हे तथापि बह व्यर्थका 
मिथ्यामिमान करती है कि “ रोटी मैंने बनाई” परन्तु उससे तृते क्‍या 
किया? तूने बहुत किया तो अज्ञानभावसे एच्छा की है. कि रोटी  कहँ- 
कहर ? किन्तु रोटी तो गेहँकी ही वनी है | यदि तुझमें रोटीको बननिकी 
शक्ति हो तो लेहे-पत्थरकी रोटी बना दे; तब तो फट्देगी नहीं, उससे 
रोटी नहीं बन सकती, रोटी तो आठेसे ही बनेगी। फिर उसमें तूमे 
क्या किया? जिसका जो स्वभाव था बह उसमेसे प्रगट हुआ उसमेंसे ज्ञो 
शक्ति ल हो तो वह कहाँसे आती? व्यर्थका मिथ्यामिमान करके मूढ़ताका 
सेवन करती है । जब गेहेँके आठेसे रोटी होनी हो उस समय उपस्थित 
जीबके विकल्पका, द्वाथकी क्रियाका, चकल्ा-बेलन, तवा और अप्रि आदिका 
निमित्त उसे प्राप्त दोता है । ज्ञानीके मी रोटी करनेकी इच्छा तो होती 
है' किन्तु उस इच्छाका, द्ााथका अथवा शेटी आदि किसीका मी कर्ता नहीं 
होता; परन्तु जो कुछ होता है! उसका मात्र ज्ञाता ही रूता दे। आदेमेंसे 
जब रोटी होना हो तब उसके अनुकूल निमित्तोंको रोटी दोनेकी योग्यता- 
वाले पुदूगल कहीं खींचकर नहीं छाते किन्तु सभी अनुकूछ निमित्त | 
स्वतः अपने-अपने कारणसे उपस्थित होते हैं । 


जैप्ते मिट्टी और घड़ेका व्याप्य-ब्यापक सम्बन्ध है, बैसे दी 
ज्ञानीका अबती पर्यायक्रे साथ व्याय्य-व्यापक सम्बन्ध दोनेसे उपके 
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आत्माका और आत्माकी पर्योयका कतोंकर्म सम्बन्ध है । परन्तु पुद्गल 
प्रिणामके साथ, रागादिकके साथ व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध नहीं है इससे 
कर्ताकर्म सम्बन्ध सी नहीं है । 

४” इस दरीरकी जो चल्ने-बैठनेकी क्रिया होती है उसका कर्ता 
पुदूगछ है और चढना-बैठना उसकी क्रिया है । वह क्रिया शरीररूपसे 
होती है किन्तु आत्मारूपसे नहीं होती, यदि बह आत्मारूप होती दो तो 
ज्ञान-दशैन आदि गुण उसमें मिल जाना चाहिये परन्तु वैसा तो नहीं 
होता । शरीरकी क्रिया भिन्न होती है और आत्माकी भिन्न, जो होता है. 
उसे ज्ञानी जानता है, जाननेकी क्रिया आत्माके साथ_व्याप्य है और 
आत्मा ख़तः व्यापक है; आत्मा स्वतः कर्ता है और ज्ञानपर्याय उसका 
काये है--इस प्रकार कर्ताकर्म सम्बन्ध है । 

विपरीत पुरुषार्थ द्वारा आत्माकी प्योयम जो हर्ष-शोकक़ी बृत्तियाँ 
होती हैं वह आत्माका खभाव नहीं है, इससे ज्ञानी जानता हे कि 
हर्षप-शोककी अवस्थामें में उत्पन्न नहीं होता और वह मुझमे उत्पन्न .नहीं 
९ होती। में अपनेमें उत्पन्न होता हूँ। अपूर्ण हैँ इससे अल्प अस्थिरता 
होती है, वह अस्थिरता पुरुषार्थकी मन्दतासे मेरी अवर्थामें होती है किन्तु 
घह भेरा स्वभाव नहीं हे, वह परनिमित्तसे होनेवाला भावत्र दे इसलिये 
परका है। इसप्रकार ज्ञानी, जो-जो अवस्थाएँ होती हू उनका ज्ञान करता 
है। वह ज्ञान आत्माका कर्म है और आत्मा उसका कर्ता है। 


चलने, वेठने, बोलने आदिकी, तथा अन्तरमें हर्ष-शोककी 

जो-जो अवस्थाएँ होती हैं. उन्हें ज्ञानी जानता है; यह सब जो मेरे 
आत्मस्वभावसे बाहर होता है' उसका में ज्ञायक हैँ। जो द्ोता है उसे 
ज्ञानी देखता है अथौत्‌ ज्ञानकी पर्याय करता है, ज्ञान मेरा कार्य है, 
मेरा धर्म है. उस ज्ञानकी पर्याय अपनेमें विस्तृत हुई है, प्रसारित हुईं 
/ है और खत-में ही व्याप्त हुईं दे । ज्ञानी जानता है कि मेरे कत 





वाहर जो पैदावारी दिखाई दे रही दे बह सब जहकी फपक है, मेरी 
पैदाबारी तो मुझमें है, मेरे अंकुए मु्रमें दी हूँ, में अवलव गुग़ी मूर्ति हूँ 
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ओर अनन्त गशुणोंकी पर्यायसे अपनेमे ही अंकुरित होता हैँ, बढ़ता हूँ, 
और अपने खभावमे फलता हूँ, जड़से मेरी फसल नहीं होती । विकारोंकी 
पंदावारी अन्नानभावोंकी है, वह मेरे आत्माकी फसल नहीं है, जब में 
अपने ज़ानम्व॒भावमें स्थिर होता हूँ तथ दूर हो जाती है। ज्ञानी कर्ता है 
और ज्ञान उसका कार्य उस प्रकार है जैसे मिट्टी कर्ता और घड़ा उसका 
फाय। परन्तु कुम्हार कतो और घडा उसका काये--ऐसी अज्ञानीकी बात 
यहाँ नहीं है, यहाँ तो धर्मात्माकी वात है । ज्ञानी, ल्लानस्वरूपसे है, किंतु 
रागस्वरुपसे ज्ञानी नहीं है । अपनेमे अनन्तगुण है वे बस्तुरुपसे अभेद ; 

--ऐसी अभेददृष्टि करके, उसमे एकाम्र होकर, विभावोंसे भिन्न होकर 
जो पुण्य-पापकी बृत्तियाँ होती दे उनका ज्ञाता ही रहता है । 


कुम्हार कर्ता और घढ़ा उसका कार्य-बैसी कर्ताकर्मकी सिद्धि है 
ही नहीं । उसीप्रकार पुदूगल और ज्ञानके भी कर्ताकर्मपनेकी सिद्धि है 
ही नहीं। जैसे घड़ेका ओर मिट्टीका कर्तौकर्मपना है बेसे ही आत्म- 
परिणार्मोक्रा अर्थात्‌ ज्ञानका और आत्माका कर्ताकर्मपना है। ज्ञानी द्रव्यकर्म, ] 
भावकर्म, नोकर्म सभीका ज्ञाता है किन्तु कतो नहीं है। यद्द वात बड़े-बड़े 
महन्त ( दुनियाँमे कद्टे जानेवाले महा पुरुष ) अज्ञानीको भी खटके ऐसी 
हैं, किन्तु उससे कहीं वस्तुस्वभाव नहीं बदल जायेगा। वस्तुखभाव तो 
जैसा है वेसा ही है, त्रिकाल ऐसा ही है। 


घड़ा अर्थात्‌ यह जरीर। शरीरका आकार घड़ेकी भाँति है, और 
अपनेको उस शरीरकी अवस्थाका कर्ता माननेवाल्य कुम्दार जैसा है; कुम्दारने 
माना है कि घड़ा में घनाता हैँ और अज्नानी मानता है. कि शरीरकी 
अबरथा में करता हूँ इसलिये दोनों कुम्हार हें। 


४ ज्ञानी सबका ज्ञाता है। मकान, दुकान, रक्ष्मी, कुठुम्नादि समीका 
ज्ञाता है। यह बात सर्वज्षकी नहीं है किन्तु यह तो पस्तुस्वरूप जैसा है 
उसे जाननेवाले छानीकी बात है, जिसके राग-द्वेप, शरीरादिकी क्रिया 
होती है, अल्प हर्प-शोक होता है, अर्थात्‌ चौथे गुणस्थानकी बात है, 
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सम्यग्द्शन-सम्यश्शानकी वात है। वस्तुस्वरूपको यथावत्‌ समझे बिना 
भ्वका अन्त नहीं है । 

४“ झरें भाई ! यह शरीर, मकान, स्रीं, कुटुम्च इत्यादि सभीको तू 
अपनी मानता है वे सभी झंझाके झकोरेके समान क्षण अभंगुर होनेसे 
पवमकी भाँत्रि उड जाँयगे। पुण्य-पापके शुभाशुभ भावोंकी तू अपना 
मानता है परन्तु वे सेब॑ तो क्षणिक हैं, प्रतिक्षण परिवर्तित होते रहते 
हैं; इसलिये यदि तुझे सुखकी आवश्यकता है तो शाइवत आत्माका सान 
कर | अशुभपेरिणाम तो विकार ही हैं किन्तु दया, दान, त्रत, पूजों आविके 
जो शुभपरिंणाम होते हैं वह भी आख़व है-अनात्मा है, विकार है । 
आत्मके निर्विकार स्वभावसे वे भाव मिन्न हैं, परन्तु अशुभपरिणामोंसे 
बचमेंके लिये शुभपरिणाम आये बिना नहीं रहते; ज्ञानी भी अशुभ- 
परिणामोंसे बचनेके लिये शुभमे विद्यमान रहते दें, पूर्ण बीतरागता प्रगट 
नहीं हुई है पूर्ण स्वहूपमें स्थिर नहीं हुआ जा सकता-इससे शुभपरिणामॉमें 
युक्त होते हें। ज्ञानी शुद्धत्वरूपमें स्थिर होनेके उद्यमी रहते हैं परन्तु 
जहाँतक पूर्ण स्थिरता नहीं हो सकती वहाँ तक॑ शुभपरिणामोमें भी युक्त 
होते हैँ, किन्तु उनके कर्ता नहीं होते, उनके भी ज्ञाता ही रहते हैं, 
अशुभपरिणामोंके, शरीरकी क्रियाके ओर बाह्मके अनुक्ूल-अतिकूछ संयोगोकि 
भी श्ञाता ही हैं---इसप्रकार सबके ज्ञाता ही हैं। विंकारी अवस्था तो अपने 
पुरुषार्थथी मन्दतासे, अपनी अस्थिरताफे कारण द्वोती है तो भी शसके 
शांता हैं। द्रव्यको, उसके लभावक़ी और उसकी श॒द्ध-अश॒द्ध पर्यायको 
ज्ञानी वराबर जानते हैं, फत्तोकमेके स्वरुपको एवं निम्मित्त-मेमित्तिक 
सम्बन्धकी भी ये वशवर जानते हैं, जो अल्प अध्थिश्ता होती है उसे 
दूर करके वीतराग होनेका प्रयास हे भावना' है । 

जिसे आत्माके स्वभावकी खबर नहीं है उसे जड़के स्रभावकी 
भी खबर नहीं है; जिसे आत्माके खभावक्री खबर हे उसे जड़के 
स्वभाषक्की खबर है । हु 
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मैंने पुण्य किया, दान किये, परको मैं सुखी कर सकता हूँ, दुःखी 
कर सकता हें; में ही शरीरको चल्मा सकता हैँ, चाणी में ही वोल सकता 
हूँ---इसग्रकार पुरकी क्रियाका स्वामी होनेवाला-परकी क्रियाको अपनी 
माननेवाद्य यहाँसे जाकर बीचसे एक या दो भव राजा अथवा 
देवके लेकर पद्चान निगोह और नरकमे सड़ेंगा, वह अधर्मी है । 
परन्तु जिसने परसे भिन्न आत्माक्ा सच्चा स्वरुप समझनेकी यथार्थ 
जिज्ञासा की होगी बह भविष्यमे अवश्य पुरुषार्थकी वृद्धि करके स्वरूपको 
समझेगा और उसके भवक्तना अन्त आयेगा ! 


आत्मद्रत्य स्वतंत्र व्यापक होनेसे आत्मपरिणामोका अर्थात्‌, पुद्गल- 
परिणामोंके ज्ञानका कर्ता है; और जो पुदुगलपरिणामोंका ज्ञान है वह 
व्यापक द्वारा स्वत' व्याप्य होनेसे ( व्याप्यरुप होता होनेसे ) कर्म है । 
और इसप्रकार ( ज्ञाता पुद्गलपरिणार्मोंका ज्ञान करता है इससे ) ऐसा भी 
नहीं हैं कि पुदूगलपरिणाम ज्ञाताका व्याप्य हैः क्‍योंकि पुदूगल और 
आत्माका ज्ञेय-क्ञायक सम्बन्धका व्यवहारमात्र होने पर भी पुदूगलपरिणाम 
जिसके निमित्त हैँं--णसा ज्ञान ही ज्ञाताफा व्याप्य है, पुदगलपरिणामॉका 
ज्ञेयरुप निमित्त है| ज्ञान जानता तो स्वत के ही द्वांरा है किन्तु ज्लेय 
निर्मित्त है । ( इसलिये यह क्षान ही ज्ञाताका कर्म है ) । 


आत्मा स्वत. अपनेम व्याप्त होकर अपने आत्मपरिंणामोंका कर्ता 
£ और आत्मपरिणाम अर्थान्‌ ज्ञानपरिणाम उसका कार्य है । द्रव्यकम, 
भावकर्म और नोकमेका ज्ञान (उसे जाननेबाल्य ज्ञानकर्म ) आत्मामें 
व्याप्त है, कहीं परमें न्याप्त नहीं हे इसलिये वह आत्माका कमे है, वंह 
म्वतंत्र ध्यापक द्वारा ही स्वतमें व्याप्त होनेसे आत्माका कमे हे । 
फिर आत्मा पुद्गलपरिणामोंका ज्ञान फरता है इससे पुदुगलके परिणाम 
६ थे ज्ञाताकी अवस्था हो जाये--ऐसा नहीं है । शरीर इसप्रकार चला, 
शेटी इसप्रकार खाई, पेसा ऐसे हुआ, उन सबका ज्ञान किया इससे 
कहीं बह सव जडकी अवस्था आत्माक्ी नहीं हो जाती । आत्माका 
स्वभाव स-परको जाननेका है इससे कहीं शेय श्ञानरप ओर ज्ञान 
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न्ेयरुप नहीं हो जाता मात्र जेय-ज्ञायक सम्बन्ध है परन्तु उससे कहीं 
एक दसरेमे प्रवेश नहीं कर जाते। प्रवेश किये बिना करता मानना वह 
अन्नानियाँका उपचार हे | 


शगादि या तृष्णाकों कम्र करनेकी अवम्था आत्मामें होती है, 
वह मन्दरशगरूप अवस्था कहीं आत्माका स्वभाव नहीं हो जाती । 

आत्मा गरीरकी अवम्थाक ज्ञाता और तृष्णाको क्र करनमकी अवम्धाक ज्ञाता 
है कर्ता नहीं कारण कि आत्माकी ज्ञानरुप निर्मल अवस्था अरीररूप नहीं 
हो जाती, बेसे ही झुभागुभपरिणामरूप नहीं हो जाती, क्योंकि श्लेय- 
नायक सम्बन्ध व्यवहारमात्र होने पर भी पुदूगलपरिणाम जिसका निममित्त 
है--ऐसा वह ज्ञान ही ब्ाताका व्याप्य दे इसलिये ज्ञान ही बाताका 
कर्म है, उस ज्ञानक्रियाका आत्मा कतो हे | 

४ संयोग और विकार मैं नहीं हूँ कारण कि मैं शरीर, वाणी, 
मनरूप नहीं हूँ, रागद्वेष भी नहीं हूँ किन्तु उन सबसे मिन्न आत्मा 
हुँ--ऐसा ज्ञान करके स्थरूपमे स्थिर हुआ बह निर्मल श्रद्धा-क्षान और 
स्रूपाचरण आत्माकी प्रयोग है| घरीर, ब्राणी तो स्थूछ हैँ, उनका 
आत्माके साथ कर्ता-कर्म सम्बन्ध नहीं है, परन्तु शरीर और शगादि 
नाता नहीं है, तात होने योग्य है और आत्मा ही ज्ञाता है--ऐसा 
ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध हूं पुण्य-पापके परिणामेक्ते साथ भी आत्माका 
भेय-ज्ञायक सम्बन्ध है परन्तु कतोकर्म सम्बन्ध नहीं है । आत्मा ज्वाता 
है और पुण्य-पापके...परिप्याम...शेय--ज्नानके विपय बनने योग्य 
धर्मात्माका काये उन सबको जाननेका है. परका कुछ मी करनेका कार्य 
धर्मीका नहीं है | 

४ शरीर . अथवा एक दृणका मी कुछ करनेमें ज्ञानी या अगानी 
कोई समर्थ हीं हे । अन्नानी मानता हे कि में परका कर सकता हूँ, 
तो चह अपने विपरीत भाव ही करता है किन्तु परका कुछ नहीं 


चित 


कर सकता में परवम्तका कर सकता #-ऐएसा जो मानता है बह 


भद्दामुद्ु ्थ प् ध हा 
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अब इसी अर्थके समर्थनका कलशरूप काव्य कह्दते हैं:--- 
( शादूंलविक्रीड़ित ) 
व्याप्यव्यापकता तदात्मनि भवेन्नेवातदात्मन्यपि 
व्याप्यव्यापकमावसंभवम ते का कर्तकमेस्थितिः । 
इत्युहामविवेकघस्मरमहो भारेण भिंदंस्तमो 
ज्ञानीभूय तदा स एप लूसितः केत्वशुन्यः पुमान्‌ ॥ ४९॥ 


अर्थ--व्याप्यव्यापकपना तत्वम्पमे ही होता है, अतत्ववरुपमे 
नहीं होता । और व्याप्यव्यापक भाषके सम्भव बिना कर्ताकर्मकी स्थिति 
फछसी ? अर्थात्‌ फर्ताकर्मफी स्थिति ही नहीं होती । ऐसा प्रवल विवेकरूप 
और सबको म्रासीभूत करनेका जिसका स्वभाव हे-ऐसा जो ज्ञानप्रकाश 
हैं उसके बलसे अल्लानाधफारको विदीर्ण करता हुआ यह आत्मा ज्ञान- 
स्वरूप होकर, कठेलर॒हित हुआ उस काल दीप्त होता हे । 

देखो! आचार्यदेव कल्णम फिरप्ते संक्षेपमे कहते दें कि व्याप्य- 
व्यापकपना तत्वरूपमे ही होता है, अर्धात जडकी अवस्था व्याप्य और 
जड़्परतु स्वत व्यापक है, इसप्रकार व्याप्यव्यापकपना तत्स्वरुपमे ही 
द्ोता है.। प्रतिक्षण जो अब॒स्था होती हे वह बस्तुके आधारसे द्वी होती 
है, बस्तुमें व्याप्त होकर दी होती हे । व्यापक अथात्‌ होनेवाल और 
व्याप्य अर्थात्‌ जो होता है बह। अवस्था कहों अन्यत्र हो और होनेबाद्म 
फहीं प्रथछ रह जाये--ऐसा नहीं हो सकता। शरीर-बाणीकी अवस्था 
पुदूगछद्व्यमे दी व्याप्त है, पुदुगलद्रव्यके ही आधारसे है इसलिये 
होनेका और द्ोनेवालेका-दोनोंका मेल दे। एक तत््वसे दूसरे तत्त्वका 
कुछ मी न तो कमी हुआ.-हे, न होता है और न होगा दी। 

थदि एक द्रव्य दूसरे द्रव्यमे व्याप्त द्वो तो एक द्रव्य दूसरेका 
कार्य कर सके, कर्ता द्वो सके, परन्तु एक द्रव्यका दूसरे द्वव्यमें व्याप्त 
होना जहाँ सम्भव ही नहीं, अवकाश ही नहीं वहां फर्ता-कर्मेकी स्थिति 
होगी ही कदसे ? अर्थात्‌ कर्ता-कर्मकी स्थिति नहीं हो होती । 
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इसप्रकार समस्त परपदार्थके कर्ताकर्मफी स्थिति रहित द्वव्यसे, 
गुणसे और पर्यायसे परसे भिन्‍न-प्रथक््‌ आत्मा है। शरीशदि और 
स्ली-कुठुम्यादि परकी ओर उन्मुख वाले जो शागादि भाव दे वह मेण। 
खभाव नहीं हे--ऐसा प्रवछ विवेक होने पर श्षानप्रकाश उदित हो 
उठता है. आत्मब्योति श्रल्कने ढगती है और सर्वको आसीभूत करनेका 
जिसका ख्भाव है, अधात्‌ सर्चको जान लेनेका ज्ञानप्रकाशका स्वभाव 
है, सर्वको जान छेना श्वानकी सत्‌क्रिया भी हे, शुभाशुभ भावोंका होना 
असतूक्तिया है। देखो ! शरीरकी क्रिया नहीं कही परन्तु शभाशुभभाषोंका 
दोना असत्‌ क्रिया है । 

अज्ञानी राग-ट्ंपको अपना मानकर रखना चाहता हे, इसलिये 
शय-देप उसके हैं, और क्षानी राग-द्वेपको अपना स्वभाव नहीं मानते 
इससे उन्हें दूर करना चाहते है, इससे वे उसके नहीं हू किन्तु शान 
उसका है | भज्ञानीका क्षान नहीं किन्तु राग-द्वेष है । 

अज्ञानीका आत्मा कितना है? जितना उसका अज्ञानभाव है, 
अधात्‌ वर्तमान अवस्था जितना; अधवा एक समयके पुण्य-पाप जितना। 
अज्ञानी त्रकाडिक श॒ुद्ध स्वभावको नहीं मानता इसलिये वह त्रैकालिक 
आत्मा अन्नानीका नहीं है; उसका जो शुद्ध त्रेक्नाल्िकत्वभाव है वह तो 
जायेगा दी कहाँ, परन्तु यहाँ उसकी मान्यताकी अपेक्षासे वात है | 


ज्ञानीका आत्मा त्रिकाल श्ञाता-दृष्टा ध्रुव दे, अखण्ड है, क्योंकि 
लेसा चैतन्यका स्वभाव हे वेसा ही ज्ञानीने प्रतीतिमें लिया है इसलिये 
ज्ञानीका आत्मा अखण्ड त्रिकाल शुद्ध है । 

ऐसा ज्वानप्रकाश ज्ञानीके अंतरंगमें प्रगट हुआ हैं । उस ज्ञान- 
प्रकाशके वलसे अज्ञानाधकारका भेव्न हो जाता हे, उसका नाश 
होता है, रागद्वेप और पुण्य-पापके भाव मेरे नहीं हें, में उनका 
करता नहीं हूँ, वह मेरा स्वरूप नहीं हे, मेश स्वरुप तो चिदानन्द 
आनन्दधत है, उस खमावका में कर्ता हूँ, परन्तु परमावोंका मैं कर्ता 
नहीं हूँ---इसप्रकार झानलरूप होकर करलर्तदिंत होता हुआ, निर्मेढ 
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निर्दोषरूपसे उस काल शोशित-दीप्त हो रहा है । उस काल अथौत्‌ पहले 
अज्ञानी था वह अज्ञान दूर होकर अब ज्ञानी हुआ अर्थात्‌ ज्ञानंकी अपूर्व 
अन्तरक्तिया विकसित हुई, उस ज्ञानप्रकाशके बढसे ज्ञानमें समा जाता 
है अथोत्त उस काल शोभायमान हो रहा है। यह केवहज्ञानीकी बात 
पहीं है--सम्यग्दष्टि जीधकी बात है। अद्भुत बात कही है ! जो 
जागृत होकर समझे उसे ज्ञान होने योग्य है । 

४ शरीर, वाणी और मन भआदिकी जो प्रतिक्षण अवस्था होती है 
उसका कतो आत्मा नहीं है प्रथक्‌ द्रव्यकी पर्याय प्रथक द्रव्यमे, और/ 
आत्माकी पर्याय आत्मामें होती हे। 

जो सर्व अषस्थाओंमें व्याप्त हो वह तो व्यापक है और कोई 
एक अवस्थाविशेष सो व्यापकका व्याप्य है। ऐसा होनेसे द्रव्य तो 
व्यापक है और पर्याय व्याप्य है, क्योंकि द्रव्य तो समस्त अवस्थाओंमे 
व्यापक ही है और पर्याय एक अवस्थाविशेष है, इसलिये घह व्याप्य 
है। द्व्य-पर्याय अभेदरूप ही दें वे प्रथकू-पथक्‌ नहीं हैं. इसलिये जो 
द्रव्यका आत्मस्वरूप अथवा सत्व है बही पर्यायका आत्मस्वरूप और सत्व 
है। ऐसा होनेसे द्रव्य_पर्यायमे व्याप्त होती है और पर्याय द्वव्यके द्वारा 
व्याप्त हो जाती है। ऐसा व्याप्यव्यापकपना तत्वस्वरूपमें ही होता है । 

पुदूगलद्वव्य व्यापक है और वर्ण-गंध-रस-रपशैकी पर्याय व्याप्य 
है। वह द्रव्य और पर्याय-दोनों असेद हैं, जो द्रव्यका खरूप और! 
सत्त्व हे वही पर्यायका स्वरुप और सत्त्व है। 

आत्मा व्यापक है और ज्ञानादि गुणोंकी पयोय उसका व्याप्य 
है। जो आत्माका खवरूप और सत्त्व है वद्दी पर्यायका मी है, द्रव्य और 
पर्याय दोनों अभेद्‌ हैं। इसप्रफार व्याप्यव्यापकंपना तत्त्वस्वरूपमें होता 
है. किन्तु अतत्वरूपमे नहीं होता, अर्थात्त्‌ जिनके सत्त्व-सत्ता मिन्न-मिन्न 
हैं: ऐसे पदार्थोमें व्याप्यव्यापकपना नहीं होता । जसे शरीरादि पुदुगल 
द्रव्य व्यापक और आत्माकी पर्याय व्याप्य--इसग्रकार व्याप्यव्यापकता 
नहीं दोती। क्योंकि दोनोंके खरूप और सत्त्व भिन्न-मित्त हैं। पुनश्च, 
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आत्मा व्यापक और पुदूगछ द्वव्य-शरीरादिकी एवं राग-द्वेंषकी पर्याय 
व्याप्य-ऐसा मी नहीं होता क्योंकि दोनोंके स्वरूप और सत्ता तीनों 
काल भिन्न-भिन्न हैं। 


प्रत्येक वरतुमे, आत्मामें और अन्य पदार्थामे उंत्पाद-व्यय होता 
रहता है। नवीन अवस्थाका उत्पाद और पुरानी अवस्था व्यय द्वोता 
है और वस्तु ध्रुधरूपसे स्थायी रहती है--इसप्रकार प्रत्येक बस्तुमें 
उत्पाद-व्यय-ह्रुव होते द्वी रहते हैं। वह परतु स्वतः खतंत्ररूप परिणमित 
होकर स्थित रहती है, कोई अन्य पदार्थ उसका कर्ता नहीं हे । 


मकानका बनानेवाल्य पुरुष नहीं है, खिचड़ीको बनानेवाली 
स्री नहीं है। चावछ-दालका जो पाक आया है. वह चावरढ-दालमेसे 
आया है, तपेली या ख्रीमेसे नहीं आया, जब खिचड़ी बनना होती हे 
तब स्रीका निमित्त उपस्थित होता है, निमित्त उपस्यित होता है इस- 
लिये व्यवद्दारके ऐसा कहा जाता है कि इस ख्रीने यह खिचड़ी वनाई 
है, निम्मित्त हैः इसलिये व्यवहारसे कहा जाता है। ज्ञानीके भी जब तक 
ग्रहस्थाश्रममे है तब तक अस्थिरता हैं इसपे मकान वनवानेंको विकल्प 
आता है, खिचड़ी वनानेका विकल्प आता है, यह कहेँ, वंह कहू-ऐसे 
विकल्प अत्थिरताके कारण आते हैँ इससे ज्ञानीको निमित्त 
नेमित्तिक सम्बन्धके कारण मकानादिक कर्ता उपचारसे कहा जाता 
है । असदूभूत व्यवह्ास्नयसे ज्ञानीकी भी मकान, खिचडी और 
अस्थिरताका कर्ता कहा जाता है क्‍योंकि _अस्थिरताकी ओर, वीये युक्त 
होता है। अस्थिरता होती है, हो जाती हैः इससे पर्यायदश्सि कर्ता कहा 
जाता है, परन्तु वास्तवमे द्रव्यंदष्टिसे कर्ता है दही नहीं। ज्ञानीको जो 
अश्थिरताके विकल्प आते हैं उनका वह स्वामी नहीं होनेसे अपना 
स्वभाव नहीं मानता, उसमे कर्ताबुद्धि नहीं है, अपनेसे भिन्‍त मानता है 
इससे ज्नाता रहता है किन्तु कतो नहीं होता तो फिर परद्वव्यका कर्त्ता 
तो होगा ही कहाँसे? ज्ञानी तो ज्ञानक्रा ही कर्ता है, परद्रव्य और 
परद्वव्यके निमित्तस होनेवाले विकारोंसे ज्ञानी स्वत कों भिन्‍न मानता 
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है, इससे उसके कर्नावुद्धि नहीं है, किन्तु वीयेंकी मन्दतासे अस्थिरता हो 
जाती है, इससे मात्र उपचारसे कर्ता कद्दा है। 

» जब मकान, खिचड़ी इत्यादि होनेकी थोग्यता पुदुगरूद्रग्यमे 
होती हे तव सामनेवाले जीवका विकल्प इत्यादि अनुकूल निमित्त 
उपस्थित होते हैं, उन सभी निमित्तोंकी खिचडी और मकान होनेकी 
योग्यतावाले पुदूगल नहीं छा देते परन्तु सभी अनुकूछ निम्ित्त अपने- 
अपने कारणसे उपस्धित होते है । 

सखत्रीने खिचड़ी अच्छी घनाई--ऐसा निमित्तसे फहा जाता है. 
खिचड़ी वनते समय जो निमित्त उपस्थित होता है उस पर आरोप 
फरके कहा जाता है कि यह खिचड़ी इसने अच्छी घनाई है, यह कारये 
इसने अच्छा किया है। यदि स्री खिचडी पका देती दो तो ककड़ोंसे 
खिचड़ी वना दे ! तीन कार और तीन लोकमें भी परदुज्यकी अवुस्थाको| 
फोई कर ही नहों सकता । ज्ञानी जब तक गृहस्थाश्रममे हो तव तक उसे 
खिचड़ी आदिके करनेका पिकल्प आता हे, किन्तु पह उसका कतो नहीं 
है, सम्यक्त्वी धर्मात्मा ग्रहस्थाश्रममे हो परन्तु मुझसे अच्छा काये हुआ, 
सकान मैने अच्छा बनाया, रसोई मुझसे अच्छी बनी, सेवा मैने की-- 
इत्यादि फार्योका कर्ता नहीं होता। घसतुमे जो पर्याय दोनेकी शक्ति है 
घद्द चखतुमेसे ऋृमझ' चदुरूते-बदलते प्रगठ होती हे । 

चूना-पत्थरमेसे जब सकानकी अवस्था होनी द्वोती है तब कारीगर, 
मजदूर इत्यादिकी उपस्थिति होती है । जिस घस्तुमेंसे जो अवस्था होना 
होती है तथ उसे बैसा दी अनुकूछ निमित्त उपस्थित होता है, जिस| 
चस्तुमेसे जो अवस्था आये उस अवस्थाका कर्ता चह बसतु है।.... 

भजिये बन रहे हों और तेलकी कड़ाही पाँवके ऊपर गिरी, पाँव 
जल गया और पीडा होने ढगी। जब जैसा_होना होता छे पह्द दोता। 
ही है, उसे रोक्नेके लिये कोई समर्थ नहीं है, जड़की जो अबर्था द्ोना 
हो उसे रोकनेमे किसीकी शक्ति समर्थ नहीं है। अन्नानी ऐसा मानता 
है कि मैंने ध्यान नहीं रखा इसलिये ऐसा हो गया, और ज्ञानी 
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जानता है कि उस बस्तुको अवस्था बेंसी होनी थी इसलिये हुई है, 
उसमें किसी अन्यकी शक्ति ऐसी नहीं जो उसे रोक सके। ज्लानीका 
ज्ञान सच्वा है इससे उसे सम्राधान-शांति रहती है, अज्ञानी शरीरकी 
ललनमें एकाप्र होता है इससे उसे आकुलताका दुःख होता है, ज्ञानीको 
अस्थिरताके कारण अल्प शग-देष होता है किन्तु उसे अज्ञानी जंसी 
आकुछ्ता नहीं होती । 

प्रइन:--ज्ञानीके अल्प राग-द्वेष क्‍यों कहते हो ? 

उत्तर--ज्ञानीकें अनन्तानुवन्धी कषाय दूर होनेसे अनन्त शाग- 
ट्वेष दूर हो गया है, इससे अल्प राग-द्वेष दोता दे । जो अल्प शाग-द्वेंष 
होता है उसमे भी वह ऐसा मानता है कि भेरे पुरुषार्थवी निर्बलताके 
कारण अल्प राग-द्वेष होता है, जल जानेके कारण अथवा दुख होनेसे 


शग द्वेप होता है--ऐसा नहीं है । 


दूधका छोटा लेकर लड़की आई और हाथमेंसे छोटा गिर 
गया, उस समय जड़की जो अवस्था होनी थी वह हुई है॥ छोटा फूटना 
न हो और यथावत्‌ रहना दो तो भी वह जड़की अवस्था है, उसकी 
फूटनेकी या तदनुसार रहनेकी अवस्था आत्माने नहीं की है, उस 
अवस्थाका कतों जड़ है. परन्तु अज्ञानी उसकी अवस्थाका कर्ता होता 
है। अज्ञानीको परमें अहड्लार और ममकारबुद्धि रहती है। अदक्लारका 
अर्थ है--परका मैं कर सकता हैँ और ममकार ... अर्थात्‌ जल 
मेरी है । 

नामकर्मकी प्रक्रतेके कारण शरीरकी चढनेकी गति अच्छी 
हो तो अज्ञानी मानता है कि हमें केसा चलना आता है? हम केसी 
मत्तानी-हाथीकी चालठ्से चछते हैं, और दूसरे कितने ही तो गधेकी 
तरह चलते हैं; भाई! चलना आना चाहिये। ज्ञानी उससे कहते छे 
कि अरे भाई ! व्यर्थका अभित्तान क्या कर रहा है। चह परवस्तुकी 
अवस्था जैसी होनी हो बैसी होती हे, उसमें तू कुछ भी करनेमें समर्थ 
नहीं है। यदि चलतेका कार्य तेरे दाथमें हो तो पाँवमें जब काँटा 





फहानजेनशाखमातल्य ] कतोकर्म अधिफार 


लग गया दो और चलनेमे कठिनाई द्ोती ही, उस समकयदि वे उसकी 
कर्ता हो तो मस्तानी चालसे चलकर वतल्ा दे, तबे«ती क्षेडैआ कि- 
नहीं भाई उस समय केसे चढ्ा जा सकता हे? तो फिर न्‍- 
ईकहते हैं. कि जो होना था सो हुआ, उसमे तूने नप्तीन क्या किया? 
पुदूगलद्रव्यमे क्रियावती शक्ति है उसके कारण पुदूगछ गतिक्रिया करते 
हँ। यह मेरा और यह पराया--ऐस मिथ्यामिमानमो छोड, और 
वत्तुस्वभावकी यथावत्‌ समझ । 


अज्लानतासे जो अहद्भार, ममफार होता है वह सम्यरज्ञान 
होनेसे दूर होता है; सम्यग्झ्ान होनेके पश्चात्‌ भी अल्प राग-द्वेष होता 
है वह परके कारण नहीं दोता, किन्तु अपने पुरुपार्थेक्री मन्द्ताके कारण 
होता है । उस पुरुषार्थकी निर्यंलनाको न्लानी अपना स्वरूप नहीं मानता, 
अल्प राग-ट्वेपफी जो वृत्ति होती है उसे ज्ञातारूपसे जानता है। ज्ञात 
जानता है, उस जाननेकी अवस्थाके अतिरिक्त उसका अन्य कोई कार्य 
नहीं है, जाननेकी उम्रता द्वोने पर अल्प शागहेप भी दूर दो जाता है 
इसप्रकार ज्ञावा जीव धर्मात्मा होता है । धर्म आठों पहर द्ोता है अथवा 
घड़ी द्वोन्चार घड़ी? धमौत्माका धर्म आठों पहर होता है। धर्मात्मा 
जीव-सम्यग्टष्टि जीब परसे अपनेको लाभ नहीं मानता परन्तु वह 
जगवका ज्ञाता-दृष्टा-साक्षी होता है, करता नहीं दोता। यह बात चौदहवें 
गुणस्थान बालोंकी नहीं, परन्तु चौथे गुणस्थानवाले-अविरत सम्यग्दृष्टि की 
है। कोई ऐसा कद्दे कि ज्ञानीसे भरे ही परके कार्य न हों परन्तु हमसे 
तो होते है? किसीसे परके कायये होते ही नहीं मात्र विपरीत 
मानते हैँ ॥७५॥ 


अब शिष्य पूछता है कि पुदुगलकर्मफे लाता जीवको, पुदुगल- 
ऊर्मऊे साथ कर्ताऊर्मभाव ( कर्ताकर्मपना ) है अथवा नहों ! 

शिष्य यह पूछता है कि जीवका पुदूगलऊुमेके साथ व्याए यटदधापक 
सम्बन्ध नहीं है इससे कर्ताकमपना नहीं हे; परन्तु झेयूल्क्ा नधि 
है, इससे कर्ताकर्म सम्बन्ध है या नहीं? उसका उत्तर/खैधामें कदते है: 


१०५ ] समयसार प्रवचन [ भगवानश्रीकुन्दकुन्द- 


.. ग वि परिणमदि ण गिहूदि उपज्जदि ण परूव्वपण्जाए 
णाणी जाणंतो वि हु पोग्गलकम्म अणेयविह ॥७६॥ 
नापि परिणमति न गृह्ाव्युत्पच्ते न परद्वव्यपर्याये । 
ज्ञानी जानन्नपि खड पुद्गलकर्मानेकविधम्‌ ॥ ७६ ॥ 
अर्थ --ज्ञानी अनेक प्रकारसे पुदुगढ़कोको जानता है, तथापि ' 

निश्चयसे परद्रव्यकी पर्यायमें परिणमित नहीं होता, उसे ग्रहण नहों 

करता और उसरूप उत्पन्न नहीं होता। परद्रन्यके साथ कर्तापनेका 
व्यवहारसे कथन होता है--कार्य तो प्रत्येक द्वव्यमें रतंत्र शक्तिसे ही' 
होता है । 


बात श्रेप्ठ है, सूक्ष्म है, उच्च हे। आचायेदेव कहते हैं कि धर्मी 
जीव--चतुर्थ गुणस्थानवात्य जीव; धर्मी अथौत्‌ पूर्ण दशाकों प्रगट 
करनेवाद्य जीब ऐसा मानता है कि प्रव॒स्तुको परिवर्तित करनेकी | 
मुझमें नहों हे, में प्रवस्तुकी, ग्रहण, नहीं करता और उसरूप मैं उत्पन्न ब 
नहों होता, चह सब जड़का कार्य है, उसे जड़ ही करता है। 

प्राप्प, विकाये और निर्वत्य॑ जो व्याप्यल्क्षणयाल्ष ( जिसका 
लक्षण व्याप्य है) पुदुगलके परिणामस्वरूप कमे (कतोका काये) है, 
उसमे स्वतः अन्तव्योपक होकर, आदवि-मध्य-अस्तमें व्याप्त होकर, उसे 
ग्रहण करता हुआ, उसरूप परिणसित होता हुआ और उत्पन्न होता 
हुआ पुदुगलद्रव्य स्वयं पुद्गलपरिणामोंका कतों है। एक आकादइल्षेत्रमें 
छहो द्रव्य हैँ सभी निरन्तर अपने-अपने परिणामोंके कर्ता हैं, किसीके 
कारण या आधार द्वारा किसीका परिणाम हो ऐसा कभी नहीं बनता। 

देखो ! इसमे क्या कहते हेँ-यह प्रत्येक द्वव्यमें प्राप्य, विकार्य 
और निवत्येहप अवरथा निरन्तर होती है वह उसका कर्म है--कार्य 
है। जैसे एक भाम हो और उस आममसें मनुष्य पहुँच जाये चह प्राप्य, 
एक पर्यायसे दूसरी पर्याय होनेमे जो परिवर्तन आया वह विकार्य और 
जो नवीन अवस्थाकी उत्पत्ति होती है वह निर्वत्य। 


झहानजनगासत्रमाला ] कतोकर्म अधिकार [ १०३ 


जड़ जड़की अवस्थाको प्राप्त होता है, जड़की अबस्थाको परिवर्तित 
करता हे, जड़की अवस्थाक्रों उत्पन्न करता है। 


कर्म होने योग्य परमाणु अपनी अवस्थाक्रो प्राप्त होते हैँ, स्वत 
परिवर्तित होकर कर्म होते हैँ और स्वत कर्मकी अवस्थारूप उत्पन्न होते 
हूँ, परन्तु आत्मा उन्हें प्राप्त करता है, आत्मा बदलता है और आत्मा 
उत्पन्त होता है-बैसा नहीं है। 


यह सूक्ष्म वात है। यदि व्यापारमें कमाईका अवसर हो तो 
अत्यन्त उल्लास आता है, और उसीकी वबातसें भी बहुत हर्ष होता हे 
परन्तु भाई ! यह तो आत्माकी रोकड-अक्षय निधान कमतानेकी बात 
है उसमे वरावर ध्यान रखे तो वरतुस्वरूप यथावत्‌ समझमे आये। 


यदि हाथ भी उठाना हो तो आत्मा नहीं कर सकता, हाथ ऊँचा 
करनेमे नोकर्म जो शरीर है वे स्वत: समर्थ हो वह प्राप्य, शरीर स्व॒त' 
परिवर्तित द्वो चद विकाये और शरीर स्वत. बदलकर नवीन अवस्थाकी 
उत्पत्ति करता है वह निर्वत्यं। वैसे ही जो द्वग्यकर्म है उसमे भी 
पुदूगल स्वत, पहुँच जाता है, पुदूगछ स्वत कमंकी अवस्थारूप बदलता 
है. और सर: कर्मकी अवस्थारूपसे उत्पन्न होता हैं। आत्मा उस कर्मको 
प्राप्त नहीं होता, आत्मा परिबतित नहीं होता और आत्मा उत्पन्न भी 
नहीं दोता। आत्मा तो अपने भावोंको प्राप्त करता है, अपने भावरूप 
परिवर्तित होता है. और अपने भावरूप उत्पन्न होता है | 


प्राप्प, विकाय॑ और निवत्य-- तीनों अवस्थाओमे पुदुगलद्गव्य 
व्याप्त होकर कर्मकी अवस्थारूपसे परिणमित होता है। यहाँ पर चेतन्यके 
विकारी परिणामोंको भी जड़ कह दिया है। यहाँ अशुद्ध निश्चयनयरूप 
व्यवहारटष्टिकी बात नहीं है, किन्तु द्रव्यटष्टिकी बात दे, दो द्वव्योंकी 
बिल्कुछ प्रथछू किया है। स्वपरको जाने सो चेतन, और न जाने सो 
अचेतन पुण्य-पाप समत्त रागादि भाव अचेतन हैं चेतन्य स्रभावरूप 
नहीं होनेसे जीव उसका करता नहीं बनता । 


१०४ ] समयसार प्रवचन. सगवानभ्रीकुन्दकुन्द- 


पुदूगलद्गत्यकी पयोयमें प्रारम्भमें भी परमाणु, मध्यमें भी परमाणु 
और अन्तमें मी परमाणु। वे तीनों जड़कमेकी अवस्थाएँ होनेसे जड़ 
करता है, व्यवहार्से भी आत्मा जड़की अवस्थाको नहीं करता, कारण 
! कि पुदूगलकर्मकी अवस्थाके आदि मध्य और अन्तमें पुदूगल ही व्याप्त 
होता है, परन्तु आत्मा व्याप्त नहीं होता । 


मिट्टी घड़ेको प्राप्त द्वोती है, घड्लाल्प परिवर्तित होती है और 
घड़ेरुपसे उत्पन्न होती है। मिट्टीके शीतछ खभावको कुम्हार प्राप्त नहीं 
होता, शीतल स्वभावषको कुम्हार परिवतित नहीं कर्ता और कुम्हार 
शीतछ स्वभावक्रो उत्पन्न नहों करता। मिट्टी स्वतः घड़ेसे प्रविष्ठ दो 
गई है, वह घड़ेमें प्रवेश करके घंडेको प्राप्त होती है, घड़ेकी परिवर्तित 
करती है और घड़ेको उत्पन्न करती है। घड़ेके प्रास्म्प्में मिट्टी, मध्यमें 
मिट्टी और अन्तमें भी मिट्टी। वह मिट्टी घड़ेकी अहण करती है, घंें 
रूपमें परिवर्तित होती है और घडेरूप उत्पन्न होती है। 


जैसे कुम्हार घड़ेको जानता है परन्तु घड़ेमें प्रविष्ट नहीं होता, 
बैसे ही धमौत्मा जीव पुदुगलपरेणामकी जानते हैँ तथापि बाह्मस्थित 
परद्रव्यके परिणाममे अन्तव्योपक होकर उसे ग्रहण नहों करते, उसरूप 
परिणमित नहीं होते और उत्पन्न मी नहीं होते । 


धर्मी जीव जड़की अवस्थामें अर्थात्‌, कर्ममें, मनमें, वाणीमे, 
शुरीरमे , प्रविष्ट, नहीं होता, उन्हें ग्रहण, ,नहीं 
परिब्तित नहीं होता तथा उत्पन्न भी नहीं होता। शरीर, वाणी, 
मनकी अवस्थाके प्रारम्भमे भी जड, मध्यमे भी जड़ और अन्तमे भी' 
जड़ | ज्ञानी शरीर, मन, वाणीकी अवस्थाक्रे प्रारम्भमें, मध्यमें अथवा 
अन्तमें व्याप्त द्वोकर उसे प्रहण नहीं करता, उसरूप परिवर्तित नहीं 
होता और उत्पन्न मी नहीं होता। जो-जो अवस्थाये द्ोती हैँ उन्हें ज्ञानी 
जानता है तथापि प्राष्य, पिकाय और निर्वत्य जो व्याप्य-लक्षणवाल्य, 
परद्रव्यपरिणामखरूप कर्म है उसे न करते हुए (कत्ती नहों बन सकता 
इसटिये ) ज्ञानीके साथ कतोकरममाव नहों है । 


| 


कहानजेनशासत्रमाल _] कर्ताकर्म अधिकार [ १०५ 


मिथ्यादृष्टि-मूह जीब मानता है कि मैंने इस प्रकार्से जड़के 
कार्य किये हैं, कितने अच्छे काय किये हैँ--ऐसा माननेवालेने अपने 
घीर्यकी विपरीत कर दिया है। विपरीत माननेमे भरी अनन्त वीर्य और 
सीधा माननेमें मी अनन्तवीय, जीव उल्टा पड़ा है तो भी बढ्वान है 
और सीधा खड़ा मी वल्वान है, परन्तु भाई! विपरीत मान्यतामें 
अनन्तकाल द्वो गया, अनन्त जन्म-मरण कर चुका, अब यदि आत्मद्वित 
करना हो तो यथार्थ प्रतीति कर ले। 

चायुयान ऊपरसे नीचे गिरता है बह भी जडकी पयाय है। जब 
वह वायुयान नीचे गिरना होता है तब किसीकी शक्ति नहीं जो उसे 
रोक सके। जडकी अव॒ध्था जड़के परिणमनसे होती है, पल 
परिणमन खतंत्र-भिन्न है; कोई द्रव्य किसी दूसरे द्रव्यके परिणमनको 
रोक नहीं सकता। 
«कोई कह्दे कि हमारे करनेसे काम अच्छा होता है, किन्तु वह 
उसका मात्र अभिमान है। अनेक सख्लियाँ मोतियोंके तोरण-बन्दनवार 
बनाती हैँ, सीने-पिरोनेका काये करती हैँ, परन्तु वे ऐसा भानती हैं कि 
हम कितना सुन्दर काम करते दे वह उनका मात्र अभिमान ही है। 
सिछाई- कढाईका कार्य अच्छा होना हो तब वे काये आते हैं--ऐसा 
जीवकी अनुकूल निमित्त होता है, परन्तु दूसरे कार्यामे कुशछ हो और 
ऐसे कार्मोम कुशल न दो--ऐसे जीवका निमित्त उस समय अलुकूल्रूपसे 
उपस्थित नहीं होता। जो कार्य जैसे होना होते दें उन्हें वैसे ही अलुकूछ | 
निमित्त प्राप्त होते ६; परन्तु यदि वे सिलाई-कढ़ाई आदिके कार्य 
विंगडना हों तो स्लियोंकी शक्ति नहीं जो उन्हें सुधार दं, एनकी कोई 
मी चतुराई उस समय काम नहीं आयेगी। तीन काछ और तीन लेकमें[ 
कोई भी द्रव्य किसी अन्य द्रव्यका कुछ भी करनेमे समर्थ नहीं हे। 

वह कार्य यदि ठीक द्ोना होता है तो उस समय अनुकूल 
निमित्त उपस्थित होते है, तव फिर जो कार्य होना ही था उसमे 
स्तियोंने क्या किया ? मात्र अभिमान किया द्वे। किसी भी द्रव्यमें जब | 
कोई अवस्था होना होती दे अर्थात्‌ क्षेत्रान्तर होना होता है, अथवा ' 
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| रपान्तर होना होता है उस समय उसके अनुकूल निमित्तोंकी उपस्थिति 
होती ही है, व्यवहारसे भी उस परद्रव्यका कार्य कोई कर नहीं सकता 
परन्तु जब उसकी अवस्था बदलना होती है. उस समय ऐसे अनुकूल 
निमित्तोंकी उपस्थिति होती है अथान्‌ मात्र निमित्त-मेमित्तिक सम्बन्ध 
है, किन्तु कर्ता-कर्म सम्बन्ध तो है ही नहीं। रजकूणकी अवस्थाका जो 
कम है उसी ऋमानुसार द्रव्यमेंसे पर्याय परिणमित होती ही रूती है- 
प्रवाहित ही रहती है। उस समय जो निमित्त उपस्थित हो बह ऐेसा 
आनता है कि यह काये मेंने किया है, वह अज्ञान हैं। किसी उपादान 
शक्तिको निमित्तने परिणमित कराया हो तो निमित्तको किसीने प्रबर्तित 
किया ! इत्यादि परनिमित्ताधीन मान्यतामें तो अनन्त अनवस्था नामक 
बढा दोष आता है | 

ज्ञानी जीव द्वव्यकम, भावकर्म और नोकर्मको ह्ेयरूप जानता[ “ 
है; तथापि उनका कतो नहीं होता। ज्ञांनी जीवका परद्रव्यके साथ | 
व्यवहारसे ज्ञेय-क्ञायक सम्बन्ध है. तथापि कर्ता-कर्म सम्बन्ध नहीं है । 
पुद्गल द्रव्यकी प्राप्य, विकाये, निर्वत्यरूप अवस्थायें पुदूगल ही व्याप्त 
द्ोता है, उसके आदि-सथ्य-अन्तमें भी पुदूगल ही व्याप्त रहता है । 
झानी उसे जानते हैँ तथापि इसमे व्याप्त नहीं होते (कर्ता नहीं वन 
सकते ) इसलिये उनका पुदूगलके साथ कत्तोकर्ममाव नहीं है। धर्मी 
जीव जड़की किसी भी अवस्थाकों करते नहीं, परिवर्तित नहीं करते और 
उत्पन्न भी नहीं करते, इसलिये उनके कतोकर्मभाव नहीं हे । 
प्रत्येक पुदूगल परमाणु द्रब्यमें क्रियावत्ती शक्ति है इसलिये- 

परमाणुका ऐसा स्वसाव है कि बह एक समयमें नीचे सातवें नरकके | 
पाताल्से मुक्तिशिक् तक चढ्य जाता है । पुदुूगछ परमाणुमे ऐसी शक्ति 
नित्य है ही तथापि अब्नानीको ऐसा भ्रम हो गया है छि में उन्हें 
परिवर्तित करता हूँ, यह मात्र उसकी मिथ्या मान्यता है। एक आत्मा 
भी दूसरे आत्माकी अवस्थाकों नहों कर सकता, उसे परिवर्तित नहीं 
कर सकता, उत्पन्न नहों कर सकता। प्रत्येक द्रव्य स्वतः अपनेमे 
छतत्र परिगमन कर रहा है। किसी भी समय परद्वव्यकी राह देखना 
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पड़ें-परिवर्तन रुक जाय ऐसा नहीं है। 


४ परवत्तुमे उसीको खतंत्र योग्यतानुसार जो परिवर्तन द्वोता 
रहता हे ऐसा ज्ञान जानता है, किन्तु कर्ता नहीं होता। इस सिद्धान्तमे 
तो बदें-बंड़े पण्डित आचाये नामवाले अज्ञानी मी चकचौधिया हो 
गये कि यह कहते कया दें ? अपने शरीरका कुछ नहीं किया जा सकता! 
दूसरोशा छुछ नहीं कर सकता! यह शरीर तो प्रयोगिक पुद्गल है, 
इसलिये उसे चेतन्‍्य बदल सकता है--ऐसा माननेवालेकी बुद्धि जड- 
स्थूछ है कारण कि वे नय-विभाग द्वार शाक्षके अर्थको नहीं समझकर 
विपरीत ही मान बेठे ६ैं। जो न समझता हो उसे सममानेके लिये 
फौन समर्थ है! तीर्थडरदेव भी निमित्तमात्र दें। जब स्रत' जागृत 
हेर्र स्॒तंत्र विश्वनियमकी समझे तव समझमे आ सकता है। प्रयोगसा 
ओऔर विख्रमाक्ा अर्थ यह है कि मात्र पुदूगल्परमाणु दो उसे विख्रसा 
फ्हा जाता है और चतन्यका निसित्त जिस पुदूगलमे दो उसे प्रयोगसा 
पुदगल कहा जाता है--इससे ऐसा नहीं हे कि जीव पुदुगलका कर्ता 
है। एक द्रव्य दूसरे द्रब्यका कुछ नहीं कर सकता इस सिद्धान्तको 
अखण्ड रसऊर सारी वात समझना चाहिये। 


शरीरमें दायाँ-वार्यां शूल आता है, घुखार, उल्टी आदि अनेक 
प्रवारफे रोग आते हेँ, आत्मा उनका ज्ञाता हे, किन्तु कर्ता नहीं 
है । यदि कर्ता होता तो वह शलको बदल दे, बुखारको मिटा दे, 
उल्टीको शान्‍्त कर दे, किन्तु वसा नहीं होता। जब जिस रोगको दूर[ 
होना होता है तमी दूर होता हे, इसलिये आत्मा उसका ज्ञाता हे 
किन्तु कर्ता नहीं है । 

निर्वत्थत्ा अर्थ है उत्पन्न करमा। जसे सूतके ताने-बानेसे 
बस्की उत्पति होना, उस ताने-बानेमे शक्ति थी उससे वस्त्ष उत्पन्न 
#आ है किन्तु ताने-बानेसे जो वस्र घना है वह जीवसे उत्पन्न नहीं 
ह_आ है। यदि जीवके वस्तको उत्पन्न किया दो तो जब ताना-बाना न 
हो तब वह अपने द्वार्थोमेसे बस्र उत्पन्न कर दे ? अथवा पत्थरमेसे 
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वक्ष वना दे? ऐसा तो कुछ मी नहीं कर सकता। व्यर्थकरे अज्ञानकी 
पुष्टि कके अभिमान करता है। 
जब रोटीको जलना हो तब जढछेगी ही, स्लीका हाथ जल जाता 


है, अथवा पाँवमें बिच्छू काट लेता है, वहा पर कुछ, र॒परमें छुछ नहीं | 
होता। चस्तु बस्तुकी थोग्यतारूप सामथ्येसे ही अपना करती 

है उसमें जो जीव ऐसा मानते हैं कि यह का हमारी होशियारीसे 

हुआ, उन्हें वीतराग अपना भक्त नहीं मानते, दास नहीं मानते; 

परन्तु वे कहते हैँ कि यह जड़के भक्त और जड़के दास हैं। 

शरीरादि जड़ सदा अचेदन है-मूर्तिक है शरीरकी अवस्थाके परिवर्तनसे 

आत्माको लाभ-हानि, धर्म-अधर्स नहीं हो सकते हैं क्योंकि उसकी सत्ता 

भिन्‍न है; आत्मा तो सदा अमूर्तिक है। बह यदि भूछ भी करे तो 

शरीरसे भिन्‍न रहकर अपनी अवस्थामे करता है, परन्तु पर-जड़में 

भूल या गुण करे--यह केसे हो सकता है? संसारदशामें भी आत्माका 

स्वभाव ज्ञान है, उसकी अवस्था मी ज्षानरुप ही है, वह पुद्गलकी 

अवस्थाका कर्ता केसे द्वो सकता है? आत्मा भूल या गुण अपनेमें ही 

कर सकता है, परन्तु परवस्तुमें भूछ-गुण कर ही नहीं सकता। जड़की । 
अवस्थाका चाहे जिस प्रकार परिणमित होता स्रो पुदूगलका स्वतंत्र 

परिणमन है। ऐसा भेदज्ञान करके जो वरतुसवभावको यथार्थ जाने, 

श्रद्धा करे, ओर तदसुसार स्थिर हो--चही बचीतरागका भक्त है-- 

दास है। 


यह क्तोकर्म अधिकार चढ रहा है। प्राप्य, विकाये, निर्व्य- 
स्वरूप पुदूगलकर्मको पुदूगल करता है, आत्मा नहीं करता। जो कोई 
पर्याय पहले न हो, परन्तु नवीन उत्पन्न की जाये चह कर्ताका निर्व्॑य 
कर्म है। जैसे--सम्यग्दशनकी पर्याय आत्मामें अनादिकाछसे प्रगद 
शनद्दों थी, वह कतोने पुरुषार्थ द्वारा प्रगट की जो कि आत्माका निवेत्ये 
कर्म है। एक अवस्थासे दूसरी अवस्थाका घदछना सो कर्ताका विकाये- 
कमते है और पदार्थ जो है उसे प्राप्त करे वह कर्ताका प्राप्यकर्म है। 
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अब शिष्य पूछता है कि अपने परिणामोंक्रे ज्ञाता जीवका 
पुदूगलके साथ कतोकर्मभाव है अथवा नहीं? 

पूर्वकी गाथामे यह प्रइन किया था कि पुदुगलकर्मकें ज्ञाता जीवका 
पुदूगलके साथ कर्ताकर्ममाव है या नहीं, और अब यहाँ यह प्रइदन किया 
है कि निज-परिणामका ज्ञाता जीब पुदूगलकर्मको करता हे या नहों 

शिष्य कहता है कि प्रभो! में ज्ञानस्वरूप हैं, पविन्न-स्वहूप 
हूँ, अनन्त गुण-पर्यायोंका पिण्ड हँ--ऐसा अपने आत्माके र्वभावको 
जाने और अपने ज्ञान-दशन-चारित्रादि गुणोंकी पर्यायोंको जानते हुए 
परका ज्ञान साथमे आ जाता है, तो फिर जेसे परका ज्ञान साथ आ 
जाता है उसीप्रकार परकी पर्याय मी आत्मामे आ जाती है या नहीं 
वह परकी-जड़की पर्याय आत्माका कर्म द्वो सकती है या नहीं? 
उसका उत्तर कहते है.--- 


ण वि परिगमदि ण गिह्ुदि उप्पज्जदि ण परूव्वपज्जाए 
णाणी जाणंतो वि हु सगपरिणाम अणेयविहं ॥ ७७॥ 


नापि परिणमति न गद्वात्युत्पथते न परद्रव्यपर्याये । 
ज्ञानी जानन्नपि खलु स्वकपरिणाममनेकविधम्‌ ॥७७॥ 


अर्थ,--ज्ञानी अपने अनेक प्रकारके परिणामोंकोी जानता हे। 
तथापि निम्वयसे परद्रज्यकी पर्यायमें परिणमित नहीं होता, उसे ग्रहण 
नहीं करता और उसरूप उत्पन्न नहीं होता । 

ज्ञानीका अर्थ है भगवानका भक्त या भगवानका दास। वह 
अपने आत्माके अनेक श्रकारके परिणामोंको जानता हुआ पुदुगढकर्मकी 
अव॒स्थाको अहण नहीं करता और उसरूप परिणमित नहीं द्ोता तथा 
उत्पन्न भी नहीं होता। धर्मी-ज्ञानी तो ख्-पर दोनोंको जानते ही 
रखते दें अर्थात्‌ वे अपनी जाननेकी अवस्थाको ही करते रहते हैं, परन्तु 
जड़कर्मकी अवस्थाको या रागादि भावकों नहीं करते। सम्यक्ती रद्रव्य 
और परद्वव्यके स्रूपको यथार्थतया ज॑नते हें, दोनों द्रव्योंकी स्वतंत्रता भी 
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बराबर जानते हैं और मिन्नता सी जानते हैं। अपना द्रव्य परमें प्रविष्ट | 
नहीं हो सकता ओर परद्रव्य रे प्रवेश नहीं कर सकता। स्वत' 

अपनेमे है और पर, परमे है--ऐसा स्पष्ट ज्ञान होनेसे ज्ञानीके ऐसा भाव 

नहों होता कि--परद्वव्य मेरा कर्म है और में उसका कर्ता हैँ | 


जड़की अन्स्थाका कर्ता में और मेरी अवस्थाका कर्ता जड़; 
घह सेश कर्म और में उसका क्‍म--ऐसा माननेवाझ सगवानका भक्त 
हो ही नहों सकता। ऐसा विपरीत माने और कट्दे कि हम भगवानके 
मक्त है, तो वह विल्कुल मिथ्या कहनेवातद्य है, जो वीतरागके स्वरुपको 
नहीं जानता वह बीतरागका दास केसा ? वीतरागका स्वरूप और 
आत्माका स्वरुप दोनों एक ही दें, इसलिये जिसने थीतरागके स्वरूपकों 
जाना है उसने आत्माके खरूपको जाना ही है और जिसने आत्माके 
स्रूपकी जाना है उसने वीतरागके स्वरूपको जाना ही होता हैं, 
इसलिये जिसने आत्माका स्वरूप नहीं जाना है और कद्दवा हे कि दमने 
वीतरागके स्वरूपकी जाना हे, हम उनके भक्त हू वह विल्छुछ झूठ 
बोलनेवाल्र है । वह वीतरागदेवका नहीं किन्तु जड़का और मिश्या- 
भार्वोका भक्त दे--दास दे। 


अज्ञानी जीब जड़ शरीस्मे ममत्र कर बेठे हैं. कि शरीर मेरा 
है, में इसका हूँ--इसप्रकार शरीरमे एकत्वबुद्धि कर बेंठे हैँ जिससे 
शरीरमे सुख शिलीया घन रहे है। शरीर तो शेटी और दाल-भावसे 
बना है, रोटी जहाँ तक वरतनभे पडी थी तब तक शरीरकी भाँति 
अपनेपनकी मसता नहीं करता था किन्तु जब वह शरीरकी अवस्थारूप 
हुई रोटीमेसे इस शरीरका एत्तढा बता कि ममत्व कर बैठा, धूलके 
रजकण दूर थे तब तक छुछ नहीं था परन्तु वे रजकण निकट आकर 
छोहरूप--शरीररूप हुए कि ममत्व करे छगा, शरीरके साथ एकल्व- 
पना मानने ढगा। अरे भाई! वे रजकण दूर हों तो भी तुझसे भिन्न 
पदार्थ हैं और निकट हों तो सी ठुझसे भिन्‍न पदार्थ हैं, तूने उनमें 
समता की चह्द खत तेरी ही भूछ है। 
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कोई कहे कि यदि कोई मनुष्य दूरका हो तो अपनेकी कुछ नहीं, 
परन्तु यदि पडौसी हो तो उसका कुछ असर तो द्ोता है, परल्तु 
भाई | तूने ममत्व किया इसलिये असर हुआ कहलाता है, बह मनुष्य 
तो तुझसे भिन्‍न है। वह तेरे निकट हो या दूर हो उससे कहीं राग 
नहीं होता किन्तु तू उसमें ममत्व करके रुकता है इससे ममता होती 
है। यदि पड़ौसीको कोई सुख-दुख आ जाये तो तुझे कुछ भी नहीं 
होता, इसलिये निकट हो अथवा दूर दो किन्तु जो भिन्‍न पदार्थ हे वह 
भिन्‍न ही है । 

आत्मा त्रिकाल चेतन्यस्वभाव है, ख़भावमे शागदि पृण्य-पापका 
अभाव है, जो चीज अपने स्वहुपमें नहीं उसका छ्लानी जीव कत्ता 
नहीं बनता। 

शरीर-सन-चवाणी, पुण्य-पापके परिणाम आत्माके निकट हैं तथापि 
ज्ञानी उनका कत्तो नहीं होता परन्तु मात्र उन्हें जानता ही है। अपनेसे 
प्रथक््‌ पदार्थ चाहे दूर हो या निकट हो परन्तु जो प्थरू है वह प्रथक 
ही है, प्थक पदार्थमे कततोकर्म भाव होता ही नहीं, इसलिये ज्ञानी जीव 
परभाव-परद्वव्योंका कतो नहीं होता 

दीपकका प्रकाश यदि दूर दो तो मी प्रकाशमान होता हैः और 
निकट हो तो मी प्रकाशमान होता है, वेसे ही चेतन्यदीपक-ज्लान 
दीपक परद्रव्योंकी यदि वे दूर हों तो भी जानता है और निकट हों 
तो भी जानता है। चेतन्यदीपक तो प्रकाशित होता रहता है, उसे 
दूरपे या निकटसे कोई सरोकार नहीं हे। अज्ञानी जीऋ परदुव्योंके 
निकट आनेसे मम्तता कर बेठा कि यद्द मेरा है, उसका कारण मात्र 
अज्ञानता है। जब माताके शरीरसे जन्म लिया, उस समय इस शरीरका 
कुछ नाम ही नहीं था फिर जब फुआने नाम रखा पानाचन्द, तो सी 
आठ-दूस मददीने तक तो उसे खबर ही नहीं पड़ी, फिर सब कहने छगे 
कि ' पानाचन्द-पानाचन्द ? इसलिये इसे ऐसा छा कि में पानाचन्द हूँ, 
सब छोग मेरे सामने देखकर पानाचन्द-पानाचन्द करते दे इसलिये में 
अब॒इय ही पानाचन्द हूँ, इसप्रकार इसे पूर्ण विश्वास दो गया कि में ही 
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पानाचन्द हूँ; फिर तो अगर कोई शत्की सोते समय सी घुलाए कि 
४७ पानाचन्द ? तो बोलेगा-- हाँ, “ऐसी एकल्वबुद्धि शरीरके साथ; 
नाम, धाणी आदिमें हो गई है। फिर यदि कोई ज्ञानी उसे सिक्के और 
पह कद्दे कि भाई तू पानाचन्द नहीं है, यह शरीरका नाम ही रखा 
है, यह शरीर भी तू नहीं है, वाणी भी तू नहीं है; तू तो देहसे अछा, 
अविनाशी शानत्वरूप भगवान आत्मा है, तो कहेगा कि “नहीं, में तो 
पानाचन्द ही हैँ? यह रटते-रटते पक्का हो गया अब उसे कैसे भूल 
सकता है ? इसप्रकार अज्ञानी अपना आग्रह नहीं छोड़ता; परन्तु जो 
आत्मद्वितका पिपासु दोता है वह अपना आम्रह छोड़ देता है । 


जाननेकी अवस्था आत्मामेसे आई है, खत भेसे ही आई है 
जो स्वतः ही अपनी पर्यायकोी प्राप्त हो गया है वह प्राप्प, और जो 
स्वयं ही उस पर्यायरूपसे परिणमित हुआ है अथात्‌ परिवर्तित हुआ है 
वह विकार्य, तथा जो स्वतः ही उस पर्यायरुपसे उत्पन्न हुआ है वह 
निर्वत्य है । झ्ञानकी अवस्थामे स्वत दी अन्तव्यापक होकर अर्थात्त्‌ 
स्तत्तः ही प्रसारित दोकर उस अवस्थाको उत्पन्न करता हैं। उस 
अवस्थाके प्रारम्भमें मी आत्मा, मध्यमें मी आत्मा और अन्तमें मी 
आत्मा ही है। उस ज्ञानकी पर्यायकी खतः ही पकड़ा है अर्थात्‌ स्वतः 
ही अदहण किया है। ज्ञानकी एक अधस्थासे दूसरी अवस्था होती उसमें 
स्वतः ही परिणमित हुआ है; एक अवस्थासे दूसरी अवस्था उत्पन्न 
होती है उसमे ख्त्तः दी उत्पन्न होता हुआ बह ज्ञानकी अबस्थाको 
करता है. । 


आत्माके ज्ञान, दशेन और चारित्रके परिणामकोी खतः ही अहण 
करता है, खवतः उसरूप होता है और स्वतः उसरूप परिवर्तित द्योकर 
उत्पन्न होता दे । पान जी मय परभावसे भिन्‍न चेतन्यद्रव्यकी श्रद्ध 
सो सम्यग्दशन, और परसे सिन्‍न आत्मत्तत््वका ज्ञान सो सम्यग्लान 
तथा परसे भिन्‍न आत्मतत्त्वमे स्मणता सो सम्यकृचारित्र है। आत्माकी 
श्रद्, ज्ञान और स्वसंवेदनरूप चारित्र इत्यादि अनेक भप्रकारकी 
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अपनी अपत्थाओंकी आत्मा जानता अवब्य है, किन्तु उहें जानते हुए 
भी खतः परद्रव्यकी अवस्थारुप नहीं होता | 


जेसे मिट्टो स्वत. घडेमें अन्तर्ब्यापक होकर अर्थात्‌ मिट्टी स्वत' 
घड़ेमें प्रसरित दोकर घड़ेफे आदिम मिट्टी, मध्यमे भी मिट्टो और 
अन्तर्में मिद्टी--इसप्रकार घड़ेफकी समत्त अवस्थाओमे मिट्टी स्वत' व्याप्त 
होकर घड़ेको मदण करती है, धड़रुप परिणमित होती है और उत्पन्न 
हीती है । 

मिट्टीमेसे क्रम. घड़ा हुआ, उस घड़ेंकी अवस्थाफों मिट्टीने 
पकड़ा है किन्तु फुम्हार्ने नहीं पका, मिट्टी घडेरूप परिणमित हई है. 
किन्तु कुम्दार घड्ेरप परेणमित नहों हुआ। मिट्टी स्रत' ही पिण्डमेसे 
चदुलकर घट्टेलप उत्पन्न हुई है। उसीप्रकार आत्मामे होनेवाली »द्ध/- 
शान और रमणताफी अवस्थाकों छानीने स्वत' ही ग्रहण किया है 
परन्तु रतकगोंने अथवा विकार भावगाने उस अवस्थाकों प्रहण नहीं 
किया है, उस श्रद्धा-तान इत्यादिकी अवलत्यामें ज्ञानीका आत्मा ही 
परिणमित हुआ है, परन्तु आठ कमरे रमकरुण अथवा बिकारीभाव 
उस अवस्थास्प परिणमित नहीं हुए ६--हुए नहीं हूँ। श्रद्धा-ज्ञान 
इत्यादिफी अबस्धामे शानी स्व॒त' ही एक पर्यायसे दूसरी पर्यायरूप 
परिणमित द्योकर उत्पन्न होते हैं किन्तु आठ कर्म अधवा विफरारी भाव 
उस अवस्थारूप उत्पन्न नहीं होते । 

आठ कमके सजकणोंमे आत्मा स्रये अन्तर्व्यापक होकर अर्थात्‌ 
उनमें व्याप्त होकर उन्हें महण नहीं कस्ता--इसरूप नहीं होता, 
उसरूप उत्पन्न नहीं द्ोता। आत्मा कर्म परमाणुक्नी अवस्थात्तप किसी 
फालम भी नहीं होता, उस कर्मके भारम्भमे, उसके मध्यमे अथवा 
अन्तम कभी भी आत्मा उसे अदण नहीं कर्ता, उसरूप नहीं होता, 
और उत्पन्त भी नहीं होता, इसलिये धर्मी-ज्ञानी जीत्र अपने घानकी 
उस समय होनेचाठी अयस्थाको जानता दे किन्तु उसे अहण नहीं करता, 
पसरूप नहीं दोता और उसरूप उत्पन्न भी नहीं होता। अर्थात्‌ द्रव्यकम, 


११४ ] समयसार प्रवचन भगवानभ्रीकुन्दकुन्द- 


भावकर्म और दरीरादिरुप आत्मा नहीं हो सकता फिर भी उस परमावोंका 
फर्ता में हेँ ऐसा मानना अन्ञानीका मोह है । 


ऐसा कर्ताकमंका अधिकार अन्यत्र कहीं भी नहीं है । इस समय 
इस भरतक्षेत्रमे जितने शाख हैँ, उनसे इस समयसारके अतिरिक्त कहीं 
थी ऐसा अधिकार नहीं है । 


आचार्यदेव इस गाथामें यह वतलाते हैं कि तू अपनी अवस्थाको 
प्रहण कर, उसमें परेणमन कर, और उत्पन्त हो। उसके अतिरिक्त तू 
अन्य कुछ भी नहीं कर सकता। जड़का कर्ता तो अज्ञानी भी नहीं हो 
सकता; परन्तु वह मानता है कि में जड़का कर्ता हो सकता हूँ। अरे! 
दूसरी बल्तुएँ तो दूर रहीं, परन्तु कर्म और शरीर तो निकट दें. तथापि. 
उसमे भी तेरा द्वाथ नहीं है; तू उनका भी कुछ नहीं कर सकता सी कुछ नहीं कर ; वे 
भी खतत्न हैँ और तू भी खतंत्र है। कितने ही छोग कहते हैं कि 
शरीरफा तो हम कर सकते हैं, तव ज्ञानी उनसे कहते हैं कि यदि तू 
शरीरका कर सकता है. तो जब शरीरमे छकव्रा मार जाता हे, द्वाथ- 
पैरॉमे बाय हो जाती है या कोई फोड़ा हो जाता है तब हाथ-पाँव 
चल्नेकी इच्छा होने पर भी क्‍यों नहीं चछा सकता ? यदि तू उनका 
कर्ता है तो उस समय उन्हें चल्य दे, किन्तु केसे चलायेगा! परका कर्ता 
ही नहीं तथापि जगतके जीव मिथ्यामिम्रानमे चूर हो जाते हैँ। देखो न 
कितने ही मनुष्योंको अनेक प्रकारकी पीड़ाएँ होती दें उन्हें मिटानेकी 
तीव्र इच्छा होती है परन्तु क्या करे ? परद्रव्य कहाँ इनके चश्मे है। 
अरे! एक मनुष्यका तो सारा जरीर जठ्ता रहता था; उससे वह 
आर्तध्यान करके दु खी होता था, निरन्तर उसके हाथ-पेर जमीन पर घिसते 
ही रहते थे, ऐसी स्थितिमें शरीरको अच्छा रखनेकी आत्माको तीत्र इच्छा 
होती है परन्तु परद्रव्य उसके अधिकारकी वात नहीं है. इसलिये इच्छानुसार 
होता दी नहों--इससे सिद्ध होता हे कि आत्मा जड़का कर्ता नहों है। 


जीव ऐसा कहते हैं कि 'अजीवको जीव मानना मिथ्यात्व है! 
किन्तु शरीर और आत्माको जिसने एक माना दे उसने अजीवको जीव 
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ही माना है; अजीवकी जितनी अवस्था है घह सत्र अजीवरुप ही है। | 
जिसने यह माना कि अजीबकी एक भी अवस्था मुझसे हुई है उसने 
त्रिकाल्के अजीवकी अवस्थाको अपनेसे होना माना है, और जिसने 
अजीवकी एक भी अवस्थाफ़ों अपनेसे नहीं माता उसने त्रिकाल्की 
अजीवकी अवर्धाको अपनेरुपसे नहीं माना। समस्त बल्तुएँ खतंत्र 
पृथकऋु-पथकू ६ं-ऐसा समझकर ज्ञानी जीव परका कर्ता नहीं होता। ७७। 

अब शिष्य पूछता है कि पुदुगलकर्मके फलको जाननेव,छे जीवके 
पुदूगलके साथ कर्ताकर्मभाव है था नहीं ? 

शिष्य प्रश्न करता है कि प्रभो | आत्मा कर्मके फलको जानता है, 
तो फमेके फलको जाननेसे उस कर्मका फल आत्माका कार्य हो-ऐसा 
छुछ मेल है या नहीं? ज्ञान जानता तो है कि यह शरीर सुन्दर है, यह 
निरोग है, यह रोगयुक्त हे, यह ज्ली-पुत्नादिक परिवार अनुकूल या प्रतिकूछ 
मित्य, इतना पेसा मिला, इतना चला गया, मकान ऐसा है आदि पुद्गलकर्मके 
फलको जाननेसे वह पुद्गल्कर्म आत्माका काय हो और आत्मा उसका कर्ता 
हो--ऐसा कर्ताकर्म सम्बन्ध है या नहीं ? उसऊा उत्तर गाथारुपमें कहते हैं - 


ण॒ वि परिगमदि ण गिकृदि उप्पज्जदि ण परूव्व पज्जाए। 
णाणी जाणंतो वि हु पोग्गलकम्मप्फछमणंतं ॥ ७८ ॥ 
नापि परिणमति न शत्घात्युत्पद्यते न परद्रव्यपर्याये । 
“ छ्वानी जानन्नपि खछ पुद्धलफर्मफलसनतस ! ७८ । 
थर्थ:--घानी, पुदूगलकर्मके अनन्त फलको जानता है, तथापि 
परमार्थसे परद्वव्यकी पर्यायरूप परिणमित नहीं होता, उसे मह्ण नहीं 
फरता और -उसहूप उत्पन्न मी नहों होता । 


. घर्मी अर्थात्‌ घीतरागका भक्त, वीतरागका दास । बह कमेके 
अनन्त फलफो जानता है परन्तु कतों नहीं होता। शरीरभे रोग आये 
या नीरोग दो, षाणी कयवर दोझी जाती हो था नहीं,“-वह सब 
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कर्मफे फल हैं। एक दूसरेके धरमें अन्तर, परमें अन्तर, शरीरके 
आकारमें भी अन्तर-वेसे कमके फल अनन्त प्रकारके हैं; उन अनन्त प्रफारेके 
फल्ोंको ज्ञान जानता है, इससे ज्ञाता भी अनन्त-सामथ्यवाद्य है। 

इस समय अच्छा पुण्यका थोग अवर्तमान है; पेसा अच्छा है, 
प्रतिष्ठा प्राप्त हुई है, स्ली-बच्चे भी अच्छे हँ-आदि सब ओरसे अंनुकृंल्ता 
है--इसप्रकार अज्ञानी जीव कर्मके फलमे तन्मय हो जाता है, कर्तों हो 
जाता है। परन्तु ज्ञानी सभी पुण्यके फरल्ोंकी जानते हुए भी उनमें 
तनन्‍्मय नहीं होते | ज्ञानी अनुकूछ-प्रतिकृल दोनों प्रसंगोंकोी जानते हैं, 
तथापि उनके कर्ता-हर्ता नहीं होते। जब बेसा कर्मका फल आता है 
तब वेसा ही ज्ञानी जानते हैं; फिर भी उनका आत्माके साथ कुछ भी 
कर्ताकर्म सम्बन्ध नहीं है। धर्मी जीव कर्मफे फलको अपना नहों मानते। 
पुण्य या पापके जो भी फछ आते हैं वे सभी पुदुगलमें आते हैं-- 
जड़में आते हैं, आत्मामें पुण्यका फल नहीं आता इसलिये आत्माका 
उसके साथ कर्ताकर्म सम्बन्ध नहीं है । 

हपे-शोकके जो-जो प्रसंग बनते हूँ उनमें जड़केंम फलित हुआ है, 
जड़ उनमें प्रविष्ट हो जाता है; उन्होंने जड़की अहण किया है; और जड़ 
उनमें उत्पन्न होता है। जो जिसे अहण करे, जो जिसमें परिवर्तित हो, 
जो जिसमें उत्पन्न हो वह काये उस पदार्थका ही होता है। पुदूगल कर्मका 
फल आये वह पुदुगलद्रव्यका ही काय है; अनुकूल-प्रतिकूल श्संगोंमें जड़ 
स्वयं अन्तव्यापक होकर अर्थात्‌ जड़ स्वतः विस्तृत होकर-व्याप्त होकर 
प्रसरित होता है। पुदूगढकर्तके फलको आदिसें पुदूगछठ, उसके मध्यमें 
पुदूगल और अन्तमें भी पुदूगछ उसे अहण करता है, उसरूप होता है और 
उसरुप उत्पन्न होता है तथा सुख-ढु खादिरूप पुदूगलकर्मफलको करता है। 

सर्दकि मौसममें साल्मपाक खोनेको मिले, मूरसलीपाक खानेको 
मिले-वह सब बर्मका फछ है; शरीरमें गर्मी या 5ण्डसे बुखार रहे-बह 
भी कर्ंका फल है। कितने दी छोग कहते हैं कि सर्दीके दिनोंमें 
साल्मपाक खायें तो शंशीर हए्ट-पुष्ट रहे, परन्तु भाई | अभरीस्का 
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परिणमन तेरे हाथकी बात नहीं है, सर्दीमिं साल्मपाक खाता हो तो 
भी दो दिनमें मर जाता हे, शरीर आथुके अनुसार रहता है, उससें' तू 
कहता है कि मेरे रखनेसे रहा! वह तेरा श्रम है। कदाचित्‌ सालमपाक 
खानेसे शरीरमें शक्ति मी आ जाये तथापि जो शक्ति आई वह पुण्यकर्मका 
फल है, किन्तु साल्मपाकसे शक्ति नहीं आई है, उस समय शरीरमें शक्ति 
आनेकी योग्यता थी इसप उसे अनुरुछ (नेमित्त मिल्तता है। कितने ही 
लोग्मेकी पक्वान्न खानेसे कफ पेदा दो जाता है, वह सब पुद्गल्कमका 
फेल है। साल्मपाक खानेका और पकक्‍वान्न खानेका राग विपरीत 
पुरुषार्थके द्वारा जीवकी पर्यायमें होता है. किन्तु साल्मपांक और 
पक्चान्तका शरीरमें कफहप अथवा पुष्टिह्प परिणमित होना पुण्य-पापके 
उद्याजुसार होता है, जीव उसका कर्ता नहीं है। 

शरीरमे जब रोगका उदय हो, पाचनश/क्ते मन्द हो जाये उस समय 
सेकड़ों दस्त हो जाते हैं, फिर यदि आत्मा उन्हें रोकना चाहे तो नहीं 
रोक सकता, इसलिये वह जड़ रजञकणका परिणमन है। उस रोगके 
आदि-मध्य और अन्तमे जड़ रजकण ही व्याप्त होते हैँ आत्मा उसमें 
व्याप्त नहीं होता । 

शरीरकी र्थिति अधिक या अल्प रहना भी कमका फल है। 
सुख-छु.खादि रूप जो कार्य आता है, वह सब पुदुूगलकर्मका फल है, 
उसमे पुदूगल्कर्म ही व्याप्त होकर उसका कर्ता होता है। 

जैसे मिट्टी स्वत. ही घड़ेमे उसंके आदि, सध्य और अन्तमें व्याप्त 
होकर उसे अहण करती है, उसरूप परिणमित होती है, उत्पन्न होती है। 
वैसे ही ज्ञानी वाह्यस्थित पुदूगढकमेके फलमे व्याप्त नहीं होता, उसे श्रहण 
नहीं केरता, उसरूप परिणमित नहीं होता और उत्पन्न मी नहीं होता । 

प्रइन --शरीरमे अंसाध्य रोग हो जाये तो फिर रोगकी अवस्थारूप 
आत्मा परिणमित होता हूँ या नहों ? 

२:--नहीं भाई ! शरीरके रोगरूप आत्मा परिणमित नेहों होता। 

बैसिशमें कैसा भी भयद्वर रोग द्वो जाये, उस समय पेसे परिणमनेरूप 
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कर्म फलित हुआ है, उसमें आत्मा फलवान नहीं हुआ किन्तु पुदुमेल 
फल्वान हुआ है। शरीरमे चाहे जसा रोग हो तो भी आत्मा उस रोगकी 
अवस्थारूप परिणमित नहों होता, क्योंकि दोनों पदार्थ भिन्‍त हूँ। 


जैसे घड़ेमे पम्रिट्टो व्याप्त होती है, किन्तु कुम्हार व्याप्त नहीं 
होता; वेसे ही जो वाह्मस्थित अनुकूलहता और प्रतिकूलताके प्रसंग हैं 
उनमे ज्ञानी व्याप्त नहीं होता। अनुकूलना प्रतिकूलताके प्रसंग सुख- 
दुःख होनेके बाह्य कारण हैं, परन्तु वे राग-द्वेष नहों करा देते; राग द्वेष 
तो अपने पुरुषाथकी मन्दतासे होते हैं, परन्तु ज्ञानी उनमें भी एकत्व- 
चुद्धिसे व्याप्त नहीं होते; जो अल्प अश्थिरता होती है! उसकी यहाँ बात 
नहों है। यहाँ तो वाह्य अनुकूछ-प्रतिकूछ प्रसंग पुदुगलकर्तका फछ है. 
ओऔर शम-द्वेप भी पुदुगलकर्मका फछ है--दोनोंको एक ही साथ लिया है। 
एक ओर समस्त जड़का दछ और दूसरी ओर समत्त शुद्ध चेतन्यका 
दल लिया है। पुदूगलकर्मके सुख-दु'खादिरूप कर्मफलकों जानते हुए भी 
ज्ञानी उसे श्रहण नहीं करते, उसरूप नहों होते और उसरूप उत्पन्न 
नहीं होते। 
कितने ही लोगोंको ऐसा छाता है कि ऐसी भमेंहगाई-अनाज 
महँगा, कपड़े महँगे, अन्य सभी पस्तुएँ महँँगी हैं. इसलिये ऐसे समयमे 
तो कहीं दूसरी जगह जाकर रहें तो अच्छा हो--बेसा मानते हैँ; परन्तु 
' जिस क्षेत्रमें और जिस संयोगके द्वारा तेरे शरीरका पोषण होना'हो 
घेसे ही होता हे, उसमें कुछ फरना तेरे दाथकी बात नहीं है। यहाँ न 
होऊँ और किसी अन्य स्थान पर होऊँ तो अच्छा हो ऐसे भाव जीच 
कर सकते दें परन्तु भाई! जिस कर्मके फलरूप अरहण होना, परिवर्तित 
होना, और उत्पन्न होना होता है बह तेरे हाथकी वात है ही नहों। 
ज्ञानी जानते हैँ कि जिसप्रकार शरीरकी पुष्टिके प्रसंग थनते 
हैं वह समी कार्य जडके हैँ, में उनका कर्ता-हता नहीं हैं, में तो अपने 
क्ञानखरूपका कर्ता हँ--ऐसा ज्ञान होने पर परका अभिमान दूर हो 
जाता है भौर जितने अभाणमे प्वत्त. जाता हो जाता है उठने. दी 
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प्रमाणमें शग द्वेप भरी रुक जाते हैँ। ज्ञानी अनुकूलता और प्रतिकूलताके 
प्रसगोको जानते अवश्य है, किन्तु मैंने ऐसा किया इसलिये ऐसी 
अनुकूलता या प्रतिकूलता हुई--बैसा नहीं मानते और उसमें दु'ख- 
सुखकी कल्पना भी नहीं करते। में तो ज्ञानस्वरूप आत्मा ही हूँ, उस 
स्॒भावक्रे कार्यफे अतिरिक्त अन्य कोई कर्य भेरा है ही नहीं--ऐसा ज्ञानी 
मानते हैँ इसलिये वे सदा सुखी देँ। ज्ञानीफे जो अल्प हर्प-शोक द्वोता 
है वह परसयोगके कारण नहीं होता, कर्मके कारण नहीं होता, अपने 
सरभावके कारण नहीं होता किन्तु अपने पुरुपार्थवी अशक्तिके कारण 
होता है--वैसा ज्ञानी समझते हं। अल्प हर्प-शोकको यहाँ नहीं 
ग्रिना है । 

टुनियाँ कहती है कि समझदार व्यक्ति सदा सुखी ! अनाज, पंसा 
ध््यादि वस्तुओंका संग्रह करें तो सुखी होते छे, किन्तु भाई! बह सब 
तेरे द्वाथकी धात नहों हे। सम्रह किया हुआ पेघता अथवा अन्नादि रहेंगे 
या नहीं रहेंगे--उसका क्या भरोसा ? तू उन वस्तुओंकें संगप्रहका राग 
कर सकता है, परन्तु जड्के कार्य केसे होना चाहिये वह तेरे हाथकों 
बात नहीं है । आत्मा जडका ग्रहण नहीं कर सकता और न उसे रख 
ही सकता है। मिथ्या मान्यतारूप अहद्भार कर सकता है । 


अनुकूल शज्यमे रहूँ तो धर्म हो--ऐसा अज्ञानी मानता हे, परन्तु 
भाई ! अनुफूल राज्य या प्रतिकूल राज्य कहीं आत्माके धर्मको नहीं 
रोफते । पुण्यक्रा उदय हो तो अलनुकछूछ शाजा मिलता है और पापका 
उदय द्वो तो प्रतिकूल राजा मिलता है, परन्तु उससे कहीं आत्माका 
धर्म नहीं रुफता। यदि राजा अलुकूल दो तो धरम कर सकेूँ बह बात 
विल्कुल मिथ्या है; अपने पुरुपार्थवी मन्दतासे स्वतः रुकता हे ओर 
पुरुषार्थकी उम्मनतासे आगे बढता है, परन्तु अज्ञानी निमित्तका दोष बतलछाते 
हैं कि मुझे निमित्तने आगे नहीं बढ़ने दिया । 
: अत्ञानी कदते हैँ कि पूर्वमें जो पुण्य-पाप किये थे उनका 
फहू हमें मिल रहा है--ऐसा मानकर पुण्य-पापके फछके स्वामी दोते 
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हैं उन्हें खतंत्र आत्माकी खबर नहीं है। पुण्य-पापके फल अपने करनेसे 9 
मिलते हें--ऐसा माननेवाले आत्माकी शान्तिका घात करनेवाले ढेँ। 
जानी तो जानता है कि पुण्य पापके फछ मेरे नहीं हैं, में उनका स्वामी 
'नहीं हैँ मेरी शांति मुझमे है, परसे मुझे शांति नहीं है। जो संगवानका 
भक्त-दास हे वह कर्मके फहकी अपना नहीं मानता, जीवका खभाव 
ज्ञाता होनेसे ज्ञानी ज्ञाता ही रहते हैं । 

इसप्रकार शिष्यने तीन प्रकारसे पूछा था--एक तो, कर्मकी जो-जो 
अवस्था द्ोती हूँ उसे आत्मा जाने तो उससे उसके साथ कुछ कर्ता- 
कर्मका मेल होता है ? दूसरे, अपने परिणामोंकों जाननेसे आत्माका परके 
साथ कुछ कर्ता-कर्मफा मेल है ? और तीसरे वोलमे, कर्मके फलको 
जाननेसे आत्मा परका करे--ऐसा कोई सम्बन्ध दे ? इन तीन प्रइनोंकें 
उत्तर आचार्यदेवने दिये हे । अब शिष्य चौथा प्रइदन करता है । 


दिष्य कहता है कि प्रभो! यह शरीर अपने कर्ृत्त और 
भोक्दृत्को नहीं जानता--ऐसे पुद्ूगछका जीवके साथ कतौकर्मसाब है. 
या नहीं? प्रभो! ज्ञाता तो कदाचित्‌ जानकर प्थक्‌ रह सकता है 
परन्तु जिसे कुछ भी खबर नहों है--ऐसे पुदुगल द्वव्यका, जो कि 
आत्माको नहीं जानता, उसके कार्यक्ो नहीं जानता, अपने का्येको नहीं 
जञानता और अपने फलको नहीं जानता, आत्माके साथ कुछ कर्ताकर्म 
सम्बन्ध है या नहों ! 

तीन गाधाओंमें यह घात आ गई है कि चतन्य-पदार्थ कर्ता हो 
और जडकी अवस्था उसका कार्य हो-ऐस्ा कमी होता दी नहीं! जो बस्तु | 
परिणमित हो बह कर्ता, ओर उसमे जो कार्य दो वह क्स। आत्मा स्वत 
अपने खभावका कर्ता है और अपना स्वभाव द्वी उसका कार्य है । 

अब, घचोथी गाथामें पूछता है कि जो जीवके परिणामोको, 
अपने परिणामोंकों और अपने परिणामोंके फलको नहीं जानता है--पऐसे 
पुदूगरद्रब्यका जीवके साथ फर्ताकमंसाव (कर्ताकमंपना ) दे या नहीं ९ 
उसका उत्तर कहते हूँ“ 


बता सक 
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णवि परिणमदि ण गिहदि उप्पज्ज॑दि ण परूव्वपण्जाए। 
पोग्गलद॒न्य॑ पि तहा परिणमदि सएहिं मावेहि ॥ ७९॥ 


अर्थ.--इसप्रकार पुदूगलद्रत्य मी परद्रव्यकी पर्यायरूप परिणमित 
नहीं द्ोता, उसे अहण नहीं करता और उसरूप उत्पन्न नहीं होता; 
क्योंकि वह अपने ही (-भावोंरूप ) परिणमन करता है। 


जडट॒ब्य भी जीत्रद्॑ग्यकी पर्यायरुप परिणमित नहीं होता । जड़ जो 
पुद्गलद्॒व्य है. वह चेतन्यको धर्म कराये, मोक्ष कराये,--इसप्रकार वह 
चतन्यद्रब्यकी पर्यायक्रो म्हण नहीं करता, उसरूप परिणमित नहीं होता और 
न उसरूप उत्पन्न दोता है। जीव कमंसे मिन्न है, इसलिये वह कर्मकी 
अवस्थाको नहीं करता और जड़कर्म आत्माको राम-द्वेष ऋद्दी फराते। 


प्रश्न'--प्रमो ! आप कहते हो कि कर्म आत्माका कुछ कर 
नहीं सकते, परन्तु वे आत्माको हगन तो करते हूँ? केबलज्ञानीके भी 
चार अधाति कर्म हैं, इससे कर्म उन्हें भी शरीरमें रोक रखते &-उसका 
फ्या अर्थ है ? 

उत्तर--ऐसा कहनेबाल धीतरागके मागसे घाहर है । क्‍या किया 
जावे | जो तत' नहीं समझे उसे कौन समझा सकता है? अरे भाई । 
फैचली तो अपने धारीस्से अपने योगगुण तथा अन्य गुणके अशुर्द्ध 
परिणमनक्ते कारण रद रहे देँ। असिद्धललको स्वतत्व औदयिक भाव 
सूत्रजीमें कहा है । अतः योग, असिद्धत्व, कर्ता, कर्म, करण, संग्रदान, 
अपादान, अधिरुण, क्रियावतीशक्ति, चेभाविक, ऊर्दगमनत्न, अव्यावाध, 
अगुरुलघु, सूक्ष्मत्ल, अवगाहनत्व धगेरद् गुणकी अशुद्धिके कारण रद रहे 
हूं, किन्तु अघाति कर्मोके कारणसे नहीं। कर्मको कारण कहना बह तो 
ज्यवहास्तयक्रे कथन है किन्तु ऐसा नहीं है । 

जिंसप्रकार सर्वक्ष भगवान अपने ज्ञोग बगेरह शुणकी योग्यताके 
फारेंणे शरीस्मे रहे हूँ, वेसे ही यहाँ निम्नदशामें भी खतः रंग-द्वेष 
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और अति करता है उस अपनी योग्यताके कारणसे हैरान होता है, 
| किन्तु जड़कर्म आत्माको ग़ग-द्वेष नहीं कराते, हेरान भी नहीं करते । 


४ कोई मी परवस्तु कमी भी आत्माकी अव॒स्थामें परिणमित नहीं 
होती, उत्पन्न नहीं होती। कर्ममें तो नई-नई अवस्था होती हैं वह 
अपने कारणसे ही होती देँ, आत्माके कारण नहीं होती। आत्मामें जो 
तवीन अवस्था होती है वह आत्माके कारण होती है किन्तु कर्मके कारण 
नहीं होती । दोनों द्रव्य स्वतंत्र भिन्‍न हैं । 

जीबोंकी भ्रम हो गया है कि कर्म हमें देशन करते हैं, किन्तु 
भाई ! कर्म कमी हैरान करते होंगे? यह बेचारे जड़ हैं, इन्हें यह भी 
खबर नहीं है कि हप्त कोन हैँ! इन कर्माकी, शरीरादि किसीको यह 
खबर नहीं है कि हम कोन हैं, किस रघ्स्‍में परिणमित हुए हैं, फिर वे 
थेचारे तुम्हें केसे हैगन कर सकते दे ! तुम्त वहाँ रुके इंससे उनने तुम्हें 
रद्द किया और उसमे तुम मान बेंठे कि कर्म हमें हेरान करते हैं। 
फर्म आत्माको न तो कोई लाभ ही करते हैं और न हानि भी पहुँचा 
सकते हैं, जब स्वतः शाग-द्वेंष करे तब कर्मोको निमित्त कह्य जाता है, 
व्यवद्ार कद्दा जाता है । 

जैसे मिट्टी स्तः घड़ेमें अन्तव्योपक होकर आदि-मध्य-अंतर्मे 
व्याप्त होकर घड़ेंकी ग्रहण करती है, घढ़ेंरुपमें परिणम्रित होती है,- 
और घड़ेरूप उत्पन्न होती है, वेसे ही जो जीवके परिणामॉकोी अपने 
परिणामोकी और अपने परिणामोंके फलकोी न जाननेवाठ्ा पुदूगल 
दृव्य हे बह स्वतः परद्रव्यके परेणामोंमें अन्तर्व्यापक दोकर आदि, 
मध्य, अन्तमें व्याप्त होकर उन्हें ग्रहण नहों फरता, उसरूप परिणमरित 
नहों होता और न उत्पन्न ही होता है । 

मिट्टीमेसे घड़ेकी जो अवस्था क्रमशः प्रगट होती है, घह 
अवस्था मिट्टीने ग्रहण फी है, मिट्टी उसरूप हुईं है और उसरूप उत्पन्न 
हुई है। आत्मामें जो अवरथाएँ होती हैं उन्हें नहों जानता और अपनी 
अवस्थाको भी नहीं जानता, तथा फछ देकर खिरनेकी अपनी भवस्थाको, 
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नहीं जानता--ऐसा जो कर्म है बह आत्माकी अवस्थाको प्रहण नहीं 
करता, उसरूप परिणमित नहों होता और उत्पन्न भी नहीं होता । 

आत्माका अपूर्व भान होकर जो अवस्था परसे मिन्‍न स्वतःमें दी 
रहती है वह अवस्था कर्मने ग्रहण नहीं की है--पकडी नहीं है, फर्म 
उसरुप हुआ नहों है और न उत्पन्न हुआ है । 

४ पुदूगलद्गब्य स्वतः अपनी पर्यायकों ग्रहण करता है--पकड़ता है-- 
प्राप्त होता है, उसरूप द्योता है, उत्पन्न होता है । पुदुगलद्वब्य स्वतः 
अपनेमें प्रसरित होकर अपनी पर्यायके आदियमें, मध्यमें और अन्तर्में भी 
स्वतः ही उसे प्रहण करता है--उसरुप होता और उत्पन्न होता है; 

[इसलिये पुदुगलद्वव्यका जीवद्रव्यके साथ कर्वाकर्मपना नहीं है। जीवोंने 
दास्ममें यह सुना कि कर्म दे वहां युक्त हुआ और कुतर्क खडा किया 
कि करमे सुझे हैरान करते हैँ; परन्तु भाई! आठ कर्मोक्ी जो सूक्ष्म रजा 
है वह आत्माके भावकोी पकड़कर नहों रखती। कोई कहे कि द्शनमोह 
दूर होता है तब भात्माके शुण प्रगट दोते हें---इसप्रकार जो परसे ग॒ुणकी 
पर्यौयका प्रगट होना मानता है वह महामूढ है। जब स्वत. आत्माका 
भान करता है तो कर्म अपने आप हट जाते हूं, जब स्वतः पुरुषार्थ 
फंरता हैः तथ सम्यग्द्शनकी पर्याय प्रगट होती दे और कसम अपने आप 
दूर द्वी जाते दें, बस्तुका स्वभाव ऐसा पराधीन नहीं हे कि जब दृर्शन- 
मोह दूर हो जायेगा तब सम्यग्दशैन प्रगट होगा । 

* कोई यदद फहे कि पुद्गल द्रव्य तो जड़ है, इससे पद नहीं 
झानता कि जीवके साथ उसका कर्ताकर्मपना हे या नहीं! घरका 
समझदार व्यक्ति भले ही पर-दूसरोंसे सम्बन्ध न रखे, किन्तु जो अजान 
है घददट तो सम्बन्ध रखता द्वी है न? उसीम्रकार ज्ञाता आत्मा भले ही 
सम्पन्ध न रखे परन्तु अजान जो जड़ है वह तो सम्बन्ध रखेगा न! 
किन्तु भाई किसी द्र्यका दूसरे द्रव्यके साथ सम्बन्ध है ही नहीं, प्रत्येक 
द्रव्य अपने खमावमें परिपूर्ण खतंत्र है, किसी भी द्वव्यका किसी अन्य 
द्रव्यके साथ, किसी भी पक्षसे, किसी भी प्रकार-्ञानरूपसे अथवा 
अजानरूपसे कर्ता-कर्म सम्बन्ध दे दी नहीं। एक द्रव्यकी अवस्थाका फाये 
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दूसरे द्रव्यकी अवस्था करे--ऐसा तीन काल और तीन छोकमें-मी नहीं 
हआ है, होता नहों है और न होगा ही। द्रव्य तो किसीका कार्य 
नहीं करता किन्तु पर्याय भी नहों करती--यह अखण्ड सिद्धान्त है । 
जहाँ निरमित्त-ममित्तिक सम्बन्धती वात आती हो वहाँ इस बातकों 
अखण्ड रखकर उस बातको समझता चाहिये-। 


कोई कट्टे कि कर्मकी अ्वलत्ता द्वो तो राग-द्वेष होता है या 
नहीं ? भाई! बिल्कुल मिथ्या वात है। अपने पुरुषार्थदी मन्दतासे 
सतः विभावमें युक्त होता है इससे राग-हेंष होता है। कर्म र॑चमात्र 
राग-द्वंष नहीं करता, के राग-हेष कराते हैं--यह वात जनसिद्धांतमें 
कहों पर हे ही नहीं। 

पुनतश्य कोई कहे कि निकाचित कर्मबन्ध किया हो तब तो 
भोगना ही पड़ता है न? किन्तु भाई! जितनी मात्रामें कर्म वाँचे हो 
उतनी ही मात्रामें सीधा पुरुषार्थ करे तो निकाचित कर्म भी दूर 
हो जाते हैं । अपना पुरुषार्थ जितना मन्द द्वो उत्तना हो काय रुकता है, 
न कि कप्तोके बछ्से काये रुकता हैं। कर्मके बलसे काय रुकता है-ऐसी 
'बात तीन का और तीन छोकमे कहीं है ही नहीं; यह वात सम्बक््‌ 
एकान्तरुपसे सत्य है । 


कोई व्यक्ति कहता था कि आत्मा परमाणुकी नहीं दिला-सकता 
परन्तु स्कन्‍्धको द्विठा सकता है क्योंकि पस्तुल्लभाव स्पाह्मद है। 
अरे भाई ! तूने स्याह्मादका ऐसा अर्थ ग्रहण छिया है? स्थाद्वाद किसे- 


फद्टते हूँ ? स्पाद्गाद तो वस्तुस्वकूपका रहस्य है; श्री सप्यसारके ४८८. 


प्रष्ठ पर शक्तिओंका विस्तार आता है, उससे कहा है कि--एक बसुुमें 
घर्तुत्त ( चस्तुपना ) को असिद्ध करनेवाली अत्ति, नास्तिहु्प परत्पर 
विरुद्ध दो शक्तियोंकों प्रशशित होना सो अनेकान्त हैं। आत्मा, भात्मा- 
रूप है और पररूप नहीं हे--ऐसी परत्पर विरुद्ध-दों शक्तियाँ एक 
साथ एक द्वव्यमें हैं, उसे अनेकान्त कद्दा जाता हैं, यह त्रिकाल 
भनाधित सिद्धान्त है । 


हे त् 5 
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आत्मा स्वतः अपना कर सकना है किन्तु दूसरे आत्माका कुछ 
नहीं कर सकता, जड़का कुछ नहीं कर सकता। जड, जडका कर सता 
| है, अत्येक परमाणु स्वतः अपना कर सकता है, किन्तु आत्माका कुछ 
नहीं कर सकता और दूसरे परमाणुका भी वह कुछ नहीं कर सकता । 
प्रत्येक द्रव्य खतंत्र हे, आत्मा अपना कर सकता है परन्तु दूसरे आत्मा 
था परसाणुका अथवा स्कन्धका कुछ नहीं कर सफता--ऐसा अस्ति-नास्ति 
स्वभाव घसतुमे है, उसीका नाम अनेकान्त है। वत्तुको बत्तुरूपसे स्थिर 
श्खनेवाली दो विरुद्ध शाक्तियोंका नाम अनेकान्त है। 
आत्मा, आत्माके भावोंका फर्ता हे और जड़के भावोंका भी कर्ता 
है--- ऐसा मानना तो एकान्त हुआ, परन्तु दो विरुद्ध शक्तियाँ नहीं हुई 
क्योंकि दोनों घातोंमे अस्ति आई, दोनोंमे मिथ्या एकत्व करना ही आया, 
इसलिये यह एकान्त हुआ । 
आत्मा, आत्माका करता हैः और परफा कुछ भी. नहीं. करता 
बह सम्यक अनेकान्त है; जड, जड़का कर्ता है और आत्माका कुछ नहीं 
फरता पह सी सम्यक अनेकान्त है। आत्मा, आत्मारुप है और पररुप 
भी है--ऐसा माने सो एफान्त है, दो द्रव्योंकी सान्यतामे एक किया 
इसलिये वह एणकान्तरष्टि है। दोनोंमें ' हे? ऐसा माना हैः इससे अकेली 
अस्ति आई किन्तु तार्ति नहीं आई, पिरुद्ध धर्म नहीं आया, अत्ति- 
| नांतिति दोनों गुण नहीं हुए इससे एकान्त हुआ। उसीप्रकार जड़, जड़- 
रुपसे है और-आत्मारुपसे भी हे--पेसा मानना भी एकान्तदृष्टि है । 
कर्मके दो अस्ति-नात्ति गुण भिन्न 6 और आत्माके भिन्न हैं; सभी 
द्रब्योंफे अस्ति-नास्ति दो गुण खतत्र भिन्न दूँ, उन गुणोंको यथार्थरूपसे 
समझना सो, अनेकान्त है। अनेकान्त तो बस्तुका त्रिकालिक स्वभाव 
है; अनेकान्त वह, कही परिरिथित्तेिवश कल्पना नहीं है, कुदडीवाद- 
संशयवाव नहीं है। एक वस्तुमे एक-अनेक, नित्य-अनित्य, सत-| 
असत्‌ इत्यादि पररपर विरोधी दो खभाव होते हैं. उसे अनेकान्त कहा 
जाता है। अनेकान्तका स्वरूप समझने पर तो मोक्षसागें खुल जाता 
है; पीततगसा अंतरंग जाता जा सफता है; “पद फद्दी बाते: फरनेफे 
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'लिये नहीं है किन्तु उसे समझे तो भेदज्ञानी होकर आत्माकी शांति- 
समाधि प्रगट होती है। 


शुभसाव करते-करते पुण्यवन्ध होता है, धर्म भी होता है, और 
मोक्ष होता है, वेसा मानना सो एकान्त है; परन्तु शुभभावोंसे पुण्यवन्ध 
होता है किन्तु धर्म और मोक्ष नहीं होते--ऐसा मानना सो अनेकान्त 
है; उसीम्रकार शुद्धभावसे आत्माका धमर होता है--मोश्ष द्योता है परन्तु 
पुण्यवन्ध नहीं होता और कर्मोकी निजेशा होती है-ऐसा मानना भी 
अतेकान्त है, इसप्रकार अनेकान्तका स्वरूप अदूभुत असृतरसायन है। 


फोई कहे कि केबलज्ञानीको सोक्ष जानेकी इच्छा है परन्तु 
कर्म उसे रोकते हैं; किन्तु भाई वे तो बीतराग हैं, बीतरागके यदि 
| इच्छा हो तो वीतराग केसे! इच्छा तो राग है और राग बीवरागके 
' नहीं होता। केचली सगवानकी कर्म शरीरमें नहीं रोक रखता, अपने 
योग धगरह शुणकी योग्यताके कारण वे शरीरमें रह रहे हैं। कम, 
कर्मी अवस्था करे और फेवली भगवानको शरीरमे रोकनेकी अवस्था 
फरे--ऐसे दो कार्य नहों करता। कमें अपनी अबर्था स्वतः करता ] 
है किन्तु परद्रव्यकी अवस्था नहीं करता। केंबरक्षानी पूर्ण .वीतराग हैँ 
उनके प्रदेशका जो कम्पन होता है. वह योग नामक शुणक्रा विकार 
शेष रह गया है उसके कारण होता है। केवढी भगवान अपने 
बैभाविकुगुण योगगुण आदिकी - अपनी योग्यताके कारण शरीरमें 
रुके हैं; चार अधाति कर्म तो जड़ हैँ वे केवलज्ञानीको नहीं रोक सकते! 
ह किसीकी अवस्था किसीको रोक दे-ऐसा होता- ही नहीं । केबली 
भगवानके योगका जो कम्पन है वह व्यवहार है किन्तु अशुद्ध व्यवहार 
है और सिद्ध भगवातकें भी प्रति समय पर्याय होती है: चह भी व्यवहार 
हैं, परन्तु वह. शुद्ध व्यवहार है।- केवढी भगवानके. प्रीति समय शुद्ध 
पय्माय द्ोती है चह शुद्ध व्यवहार है और योगका कम्पन अशुद्ध व्यवहार 
। है। सभो द्रव्य स्वतः अपनी अबस्थाको करते हैँ, कोई द्रव्य किसी 
अन्य द्रण्यकी अवत्थाकरी नहीं करता । 7 3 
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अब इसी अर्थका कलशरुप काव्य कहते हैँ--- 

ज्ञानी जानन्नपीमां स्वपरपरिणति पुद्गलआप्यजानन्‌ 

व्याप्त्व्याप्यत्वमंत! कलयितुमसहों नित्यमत्यंतभेदात्‌ । 

अज्ञानात्कतृ+र्मभ्रमम तिर॒नयोर्माति तावष्न यावत्‌ 

विज्ञाना पिंबकास्ति क्ररचवददय भेदसुत्पाध सध्श ॥ ५० ॥ 

अर्थ --ज्ञानी तो अपनी और परकी परिणतिको जानता हुआ 
प्रवर्तेन करता है और पुदुगलद्व्य स्वर और परकी परिणतिको न जानता 
हुआ वर्तन करता है, इसप्रकार उनमे सदा अत्यन्त भेद होनेसे ( दोनों 
पृथक द्रव्य होनेसे ) वे दानों पररपर अन्तरह्मे व्याप्यव्यापक भावकी 
प्राप्ति करनेसे असमर्थ हं। जीव-पुदुगलके कर्ताकर्मपना है--ऐेसी 
अमवुद्धि अज्ञानके कारण तव तक भासित होती है (-होती है ) 
जब तक कि ( भेदज्ञान करनेवाली ) विज्ञानज्योति करबतकी भाँति निष्ठुर 
रीतिसे (उम्र रीतिसे ) जीव -पुदूगछका तत्कार भेद उत्पन्न फरके 
प्रकाशित नहीं होती। ह॒ 

शानी अर्थात्‌ वीतरागका भक्त, वीतरागका दांस। वह अपनी और 
परकी अवस्थाको जानता तो है, किन्तु वह जड्का भक्त नहीं होता; जो 
अल्प राग-द्वेष होता है उसे जानता अवश्य है तथापि वह जड़का दास 
नहीं होता। 

४ जिसे संसारकी भक्ति अर्थात्‌ चौरासी छाखमे परिभ्रमण करनेकी ) 
भक्ति करना है वह ऐसा मानता है कि राग-्वेष मेरा खरूप हे ओरां 
वह मुझसे होता है। शरीरकी क्रिया--खाना, पीना, लेना, देना इत्यादि, 
अपनेसे होता है घद्द ऐसा मानता है. परन्तु भगवानका भक्त-सम्यक्ती 
उसे अपना स्वरुप नहीं मानता। 

भगवानका भक्त अथात््‌ जिसके हृदयमें भगवानकी भक्ति प्रगट 
हुई है वह ऐसा मानता है कि राग-द्वेष मेरे ज्ञाताके जानने योग्य 
हैं; शरीरकी दलने-चलनेकी किया भेरे ज्ञाताका ज्लेय है, में उनका 
फर्ता नहीं हूँ, वह मेरा खरूप नहीं है, जड़ जड़से प्रवर्तमान होता है. 
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और आतठ्ण आत्मासे--इसप्रकार दोनों द्रव्य खतंत्ररूपसे मिन्‍न प्रवर्तन 
करते हं--ऐसा ज्ञानी जानता है। 

जड़ पदार्थ खतः अपनी और आत्माकी-दोनोंकी अवस्थाओंकों न 
जानता हुआ प्रवर्तन करता है; यह शरीर ऐसे चढल्ता है, ऐसे बैठता 
है उसकी उसे कुछ भी खबर है ? कुछ भी नहीं विल्कुल अपरिचित 
है। आत्माका और जड़का कहीं भी किसी स्थान पर मेल नहीं है; 
आत्मा विल्कुल ज्ञाता है और पुदूगछ एकदम जड़ है, इससे दोनोंका 
छुछ भी मेल नहीं है । 

इसप्रकार जड़ और आत्मामे सदा अत्यन्त भेद होनेसे वे दोनों पररपर 
अन्तरब्में व्याप्यव्यापक भावको प्राप्त करनेमें असमर्थ हैँ, अथात्‌ आत्मा 
स्वतः व्यापक (कर्ता ) और जड़कर्मकी अवस्था आत्माका व्याप्य; (-कार्य) 
और जड़कर्म व्यापक अर्थात्‌ जीवके भावोंका कर्ता तथा आत्माकी अवस्था 
कर्मका व्याप्य-वैसी व्याप्यव्यापकता होना बिल्कुल असम्भव है। 

जड़के काये आत्माके हैं और आत्मा उनका कर्ता हे--ऐसी 
अमवुद्धि अज्ञानके कारण तवबतक भासित द्ोती है जबतक कि भेदज्ञान 
करनेवाली विज्ञानज्योति करवतकी साँति निदेय रीति--उग्र रीतिसे 
जीव-पुदूगढका तत्काढ भेद प्रगट इरके प्रकाशित नहीं होती । 


स्व और परको प्रथक्‌ करनेवाली ज्ञानज्योति प्रगट होनेसे, जैसे 
करवत लकईके दो छुकड़े कर डालता है, निर्देवता पूर्वक दोनोंको 
पृथकू कर देता है, उसीम्रकार ज्ञानब्योत्ति_खंभाव और परभाषको 
प्रथक कर देती है, भेद कर देती हैं। जो सन्धि अनादिसे नहीं दृटती 
थी उसे तोड़कर दोनोंको मिन्‍न कर डांठती है किचित्‌ भी दया रखे 
विना, निर्देयतासे दोनोंके भेद करके आत्मधर्म प्रगट करती है; भेदक्षान 
स्त्र-परको उम्र रीतिसे प्रथकू करता है ! 

रागद्वेषादि भाव मेरे हैं, शरीरादि मेरे हैं; में उनका कर्ता 
हँ--ऐसी भ्रमबुद्धि जब तक रहती है, तब तक भेदक्षानव्योति प्रकाशित 
नहीं होती अथात्‌ वहाँ तक अज्ञान और मूढ़ता रहती है। दुनियाँमें 
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कहा जाता है कि इस मनुष्यने वहुत परोपकरार किये हँ-आम बोये हैं; 

| किन्तु परका कार्य कोई कर ही नहीं सकता फिर आम बोनेकी बात ही 
कहाँ रही ? दुनियाँंको परका सा कर देनेकी सबको पराधीन प्राननेकी 
वात बहुत अच्छी-मीठी छगती है परन्तु वह सीठा विष है, उस मीठे 
विषसे तेरे आत्माकी हत्या हो रही है। 


कितने ही तो कहते हूँ कि परोपकारके छिये भले ही अपनेको 
अधिक भव धारण करना पड, यदि परका भव्य हो तो वह परमार्थ है 
--जैसा माननेवात्य विल्कुल सूढ है, बेसा कहनेवालेके भव प्रहणकी 
रुचि दूर ही नहीं हुई है, ऐसे मनुष्यक्रे लिये भवका अन्त था ही 
कहाँ? उसे तो चौरासीमे परिभ्रमण करनेके लिये अनन्त भव प्रस्तुत 
ही हं। जहाँ, परका कुछ कर ही नहीं सकता वहाँ, परका कर सकता | 
हूँ--यह मान्यता ही मृढ़ता है और उसके लिये अधिक भव धारण 
कहें, ऐसा अभिप्राय वडी सृढता है। वहाँ सबका अन्त था ही कहाँ 
चह तो चौरासीमे परिभ्रमणकों ही आनन्द मानता है। 


४ प्रत्येक आत्मा स्वतन्त्र है, प्रत्येक परमाणु स्व॒तन्त्र है, सब ' 
द्रव्योंकी अवस्था अपने-अपने आधारसे होती है, किसी द्रव्यकी अवस्था ' 
किसी अन्य द्रव्यके आधारसे नहीं होती। एक द्रव्यमे दूसरे द्वव्यका ५ 
तीनॉकाऊ अत्यन्त अभाव है, परस्पर अभावपना दूसरोंमे क्‍या करे ? / 
एक आत्माकी अवस्था अपने आत्माकें आधारसे होती है, दूसरे आत्माकी * 
अवस्था उसके अपने आत्माके आधारसे होती दे, उसीग्रकार परमाणु 
पुदूगलकी अवस्था भी प्रत्येकके अपने ही परमाणुके आधारसे होती है। 
प्रत्येक _बस्त निजशक्तिसे परिपूर्ण है अनादि-अनन्तकाछसे प्रत्येक 
चस्तुकी अवस्था वस्तुके ही आधारसे द्ोती है--ऐसा वस्तुका स्वभाव 
सर्वज्षदेवके ज्ञानमे ज्ञात हुआ है, वस्तुका स्वभाव ऐसा ही है, तब फिर 
आत्माकी शरीरादिका कर्ता मानना अम ही है, और वह भ्रम 
वस्तुखभावका ज्ञान करनेसे अथोव्‌ सम्यग्जञान होनेसे नाशको श्राप्त 


द्ोता है । 
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सम्यगज्ञानी जीव ऐसा समझता है कि अरे! में कोन हैँ ? में तो 
झानत्रस्तु” हैँ, फिर मैं किसको करूँगा, किसको म्रहण करूँगा? में 
| अपनी ज्ञानखरूप चेतनाके अतिरिक्त किसीकों नहों कर सकता; किसीका 
अ्रहण-त्याग नहीं कर सकता। में तो अपने अनन्त गुणत्वरूप आत्माका 
स्वामी हैं, में परका रवामी होता ही नहीं इसलिये मैं परद्रव्यका अथवा | 
शग-द्वषादि परभावोंका कर्ता नहीं हँ--ऐसी पहिचान सम्यग्ज्ञानी जीवको 
होती है! सम्यरज्ञान हुआ अथोत्‌ वह भगवानका भक्त होता है। पहले 
परके_स्वामित्ससे अज्ञान अवस्थामें जितनी अधिकतासे शाग-द्वेष होते थे 
वे अब सम्यग्ज्ञान होनेके पश्चात्‌ नहीं होते, परन्तु अपने पुरुषार्थकी 
मन्दताके कारण अल्प शग-द्वंप होते हैं वे रहनेके भावमें नहीं किन्तु 
नष्ट कररेके भावमे रहे है इससे उन्हें गिनतीमें नहीं लिया है। 


अज्ञानी ऐसा मानता हे कि मुझे परके कारण राग-द्वष होते 
हैं, इसने मुझे ऐसे कठोर शब्द कहे, प्रतिकूछता की इससे मुझे द्वेष हुआ 
ओर इस घरके मनुष्य बहुत अनुकूछ हैं, बच्चे वहुत आज्नाकारी, 
विनयशील हैँ इस कारण मुझे इन पर राग आता है, इसप्रकार 
शग-द्वेप होनेका कारणपता चह परके ऊपर डालता है अथवा उसे 
अपना स्वभाव मानकर राग-द्ंष करता है। अज्ञानी और ज्ञानीकी 
इृष्टिमे एकदम अन्तर दोता है। ज्ञानी अभी पूर्ण वीतराग न हुआ हो 
और गृहस्थाश्रममे दो तो उसके भी अल्प राग-द्वेष होता है तथापि बह 
ऐसा समझता है कि यह रागन््वेष मुझे किसी परपदार्थके कारण नहीं 
होता, अलुक्रूल-प्रतिकूल प्रसंगोंके कारण नहों होता, और वह रागद्वेषको 
अपना स्वभाव भी नहीं मानता किन्तु ऐसा सप्झता है कि मेरे 
पुरुषाथंकी अशक्तिके कारण ही मुझे राग-द्वेषादि भाव द्वोते हैँ अन्य 
कोई भी कारण नहीं हे। इसप्रकार ज्ञानी और अज्ानीकी रृष्टिमें 
उदय-अस्त जितना अन्तर होता है। जो परका दोष बताये, उसका 
शग-द्वेष कब्र दूर होता हे? परन्तु जो स्वतः की भूलको देखता है उस 
जानीऊे स्वसन्मुखतारूप पुरुषार्थ द्वार राग-द्वेपढ॒पी दोष दूर दो जाता 
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है। जसे प्रकाश करनेसे अन्घेरा हटाना नहीं पड़ता--स्वयं उत्पन्न होते 
नहों ।' ७५९॥ 
आत्माके परिणामोंका और पुदुगलके परिणामोंका अन्योन्य 
निमित्तमात्रपना है, तथापि उनके कर्ताकर्मपना नहीं है, निमित्तमें 
निमित्तकी किया परिपूर्ण होती है, और आत्मा राग-द्वेष करे वह अपनी 
पर्यायमें पूरा पूरा करता है, किन्तु उस शग-द्वेषमे कुछ भाग आत्माका 
कुछ जड़का, इसप्रकार दोनोंका थोड़ा-थोड़ा भाग मिलकर राग- 
ट्वेंष नहीं होता। रागद्वेष होनेमे आत्मा भी भाग छेता है और जड़ 
भी भाग छेता है--ऐसा नहीं है। आत्माका शतप्रतिशत आत्मामें 
और कर्मरूप निमित्तका शतप्रतिशत निमित्तमें है। आत्माके साथ 
परकर्मके सयोगहूप अन्य वस्तु है, तथापि कर्ताकर्म सम्बन्ध नहीं है, 
मात्र एक दूसरेका निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध हे--ऐसा निम्निक्त 
गाथाओंमें कहते हैं । 
जीवपरिगामहेद कम्मत्तं पोग्गला परिणमंति। 
पोग्गलकम्मणिमित्तं तहेव जीव वि परिणमदि ॥ <०॥ 
णवि कुब्बदि कम्मगुणे जीवो कृर्म्मे तहेव जीगगुणे | 
अण्णोण्णणिमित्तेण दु परिणाम जाण दोह पि॥ <१॥ 
एदेण कारणेण दु कत्ता आदा सएण भावेण॥ 
पोग्गलकम्मकदाणं ण हु कत्ता सब्बभावाणं ॥ <२॥ 
जीवपरिणामहेतुं कर्मत्व पुद्धछा। परिणमंति। 
पुद्धलकर्मनिमित्त तथेव जीवो5पि परिणमत्ति ॥ ८० ॥ 
नापि करोति कर्मगुणान्‌ जीव) कर्म तथेव जीवगुणान। 
अम्योन्य निमित्तेन तु परिणाम जानीहि हृयोरपि ॥ ८१ ॥ 
एनेन कारणेन हु कर्ता आत्मा स्वक्रेन भावेन। 
पुदंगलकर्मझतानां न हु कर्ता सर्वेभावानाम्‌॥<२॥ 
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अर्थ--पुदूगल, जीवके परिणामके निमित्तसे कर्मरूप परिणमित 
होते हँ, वेसे ही जीव सी पुदुगढकर्मके निमित्तसे परिणमन करता 
है। जीव, कर्मके शुणोंको नहीं करता और कर्म जीवके गुणोंकी नहों करता; 
परन्तु परत्पर निमित्तसे दोनोके परिणामझोी जानो। इस कारण आत्मा 
अपने ही भावोंसे कर्ता (कहा जाता ) है, परन्तु पुदूगलकर्म द्वारा किये 
गये सर्व भावोंका कतों नहीं हे। 


पुदूगल जड़ हैं, वे जगतमें एक भिन्न वस्तु हैं, रुपी हैं, कमहपसे 
परिणमन करते हैं। आत्मा दया, दान, हिंसा, झूठ, चोरी इत्यादि 
जैसे-जप_॥ते भाव करे उन भाषोंका निमित्त प्राप्त करके पुदूगलछ स्वयं 
( ख्व॒तः ) परिणमित होते हैँ। इसग्रकार जब आत्मा विपरीत पुरुषार्थ 
द्वार खतः राग-धेष करता है उस समय कर्मका निमित्त दोता है। 
डपादानका अर्थ हे-स्वत, उस पयौयमें परिणमित होनेवाल्य पदाथे, 
और सहकार अर्थात्‌ साथमे रहनेवाला। सहकारका अथ मदद देना 
या साथ देना नहीं है, परन्तु साथमे रहनेवाला । 

जब खर्य काम, क्रोध, वासनाके भाव करे तो उस समय कर्म 
साथमें निमित्तरुप हे--उपत्थितिरुप हे, उसे निमित्त कहा जाता है। 
जीव स्वाश्रयक्रे बढसे राग॒हूप न हो तो कर्मको निित्तरूप नहीं कहा 
जाता। शुमाशुभभाव होनेमे यदि कर्मका निर्मित्त न हो तो वे भाव 
आत्माका स्रहूप हो जाये, वेसे ही यदि कर्म ही आत्माको राग-द्वेष 
करा देता द्वो तो आत्मा पराधीन द्वो गया, कम और आत्मा एक हो 
गये, कर्म निर्मित्तरूप न रहा किन्तु उपादानहप हो गया, इसलिये इससे 
ऐसा सिद्ध द्ोता है कम आत्माके शग-द्वंप होनेमें धर्मोत्तिकायवर्त्‌ 
निमित्तमात्रर्प हे किन्तु वह वल्यत्‌ शाग-द्वेप नहीं करा देता, और 
उसीग्रकार कर्म वाँधनेमें आत्माका राग-द्वप निमित्तमात्ररूप है परन्तु 
आत्माका' राग-द्वेष कर्मको नहीं बाँध देता। 

आत्मा कमेहप पुद्गलके गुणोंको नहीं करवा; पुद्गछके रपर, 
सत, गंध, चर्ण, आकार, स्थिति, अनुभाग ह्थयादिको आत्मा नहीं 
फरता, उसीम्रवर जद्फपे) आप्माके सय-द्वेप, हर्प-झ्ोफ, कामवासना, 
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रति-अरति, दया, दान, पूजा, भक्ति आदि शुभाशुभ परिणामॉको नहीं 
करता परन्तु दोनोंका पररपर निमित्तरूप सम्बन्ध है--बेसा जानो । 
इसलिये आत्मा अपने जो भी भाव करता है उनका कर्ता है परन्तु 
' जो प्रारव्ध-क्म बैंधते है उन्हें आत्मा नहीं बाँधता; वे कर्म स्वतः अपने 
 क्काणणसे बेंधते हैं। अपने शुणोंका विकास न करके आत्मा स्वत. 


विपरीत भावोंमें चँधता है अर्थात्‌ उनमे रुकता है, किन्तु जड़कमोको 
आत्मा नहीं करता। 


जीव परिणामकोी निमित्त करके पुदुूगछ कर्मरूप परिणमित होते 
६ और पुदूगलकर्मको निमित्त करके जीव मी परिणमन करता है। 
आत्मा जितने पूजा-भक्ति आदिके झुसभाव करे उतना ही पुण्यक्म 
घेंध जाता है, परन्तु आत्मा पुण्यके भाव भी करे और पुण्यरूप कर्म 
मी आत्मा सत' करे--वैसा नहीं हे, किन्तु आत्मा भाव करे उन्हींके | 
प्रमाणमे त्वीत क्‍्मे होने योग्य रज॒क्रण कर्मकी अवस्थाल्‍्प परिणमित , 
हो जाते हैँं। पुण्यभाव अल्प करे और पुण्यक्म अधिक वैंध जाये-- 
ऐसा हो सकता है? नहीं हो सकता। उसीम्रकार पापभाव अल्प करे 
और पापकर्म अधिक बैँध जाये, ऐसा भी नहों हो सकता, किन्तु आत्मा 
जितने प्रमाणमे पुण्य-पापके काव करे उत्तने ही प्रमाणमे कम होने 
थोग्य जो अजीब रुपी जड़वरतु हे वह आत्माके भाषोंका नि.मेत्त आप 
फरके कर्मरूप परिणप्रित होती है। जब आत्मा विपरीत वीके छ्वारा 
गागद्वेष करता है तव कमंका उदय उसे निम्तित्त होता है, इसप्रकार 
शा्मे भीतर ही भीतर निर्मित्तपनेका उल्लेख होमे पर भी, जीव और 
पुद्गलके परस्पर व्याप्यव्यापक भावका अभाव होनेके कारण जीवको 
पुदगलपरिणामोंके साथ और पुदुगलछको जीवपरिणामोंके साथ कर्ताकर्म- 
पनेकी असिद्धि होकर मात्र निमित्त-मेमित्तिक भावका निषेध न होनेसे, 
अन्योन्य निमित्तमान्र होनेसे ही दोनोंके परिणाम हें, एक दूसरे द्रव्योंके 
व्याप्यव्यापक भाण्का अभाष है इससे कहीं निर्मिचने/मत्तिकपनेका 
अभाव नहीं है, यदि निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध न हो तो ससार द्वी न 
हो, नि्मिसनेभित्तिक सस्वन्धके फारण दी ससाइ-सोक्ष दोनों बने हुए 
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हैं। निमित्त अथात पर और नमिन्‍ष्तिक अर्थात्‌ स्वतः उपादान। 
निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध होने पर भी कर्ताकमपना नहीं है; निमित्त 
नैमित्तिकपना है और कर्ताकर्मपना नहीं है--बैसा चारों पक्षोंका संपूर्ण 
स्रूप समझलेसे ही ससारके नाशका उपाय प्राप्त हो और उस प्रकारका 
पुरुषार्थ करनेसे तत्काल मोक्ष होता है। 


आत्माके परिणामका कर्ता जड़ नहीं है, और न जड़का यह 
फाये है। जड़के परिणामका कर्ता आत्मा नहीं है और न आत्माका 
थह काय है; इसप्रकार परस्पर कर्ताक्मपनेकी असिद्धि है, तथापि' 
आत्माका राग-द्वेष परिणामके समय पुद्गलकमकी उपस्थिति होती है 
और शग-द्वेषकी उपरस्थितिमे पुदगढकर्म बैंधते हैँ-ऐसा निमित्तनमेस्तेक 
सम्बन्ध है। 

जैसे मिट्टी द्वारा घड़की रचना होती है, वैसे ही अपने भाव 
द्वारा अपना भाव होता होनेसे जीव कदाचित्त्‌ अपने भावषका कर्ता है; 
कदाचित्‌ अधात्‌ अपने राग-द्वष परिणामका कतोा आत्मा अज्लानभावसे 
है; जहाँ तक गुणोंका भान नहीं है वहाँ तक भअज्ञानभावषसे कतो है; 
जानभावसे नहीं । ज्ञानसावसे तो ज्ञानका कर्ता है। 

अपने भाव द्वार अपना भाव हवांता दोनेसे अर्थात्‌ परको अपना मानता 
है' बैसे मिथ्यात्वभाव द्वारा राग-हेषका भाव होता होनेसे जीव मिथ्यात्व 
भाव द्वारा शगद्वेषका कर्ता है, परन्तु पुदूगलका को कभी भी नहीं है । 

जैसे मिट्टी द्वारा कपड़ा नहीं किया जा सकता, वैसे ही अपने 
भाषके द्वारा परभावोंका करना अवश्य होनेसे पुदूगलछ भाषोंका कर्ता 
तो कभी है ही नहीं, यह निम्वय है। 
+” जीवका अपने भाषोंसे जड़का कुछ मी करना अशक्य होनेसे 
आत्मा जड़की अवस्थाको नहीं कर सकता--कर्मकी अवश्थाक्ो नहीं 
कर सकता। आत्मा कदाचित अपने दया, दान, हिंसा, झूठ इत्यादि 
पुण्य-पापके भावोंका कर्ता हो, परन्तु खतः जड़कर्मको करे--ऐसा 
कमी भी नहीं द्वो सकता। विकरी भाषोंका कर्ता जीवको कद्चितू 
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अर्थात्‌ अज्ञानभावसे कहा है परन्तु ज३का कर्ता तो कभी भी नहीं है, 
ऐसा कहा है। 
“ मैं (कर देता हँ--बना देता हैं, मेरे विना एकदम 
अव्यवस्था हो जायेगी, ऐसा माननेवाल्ा मूढ़ हे। कोई किसीका कुछ भी 
ग कानेमे कभी भी समर्थ नहों है। सबकी पृण्य -पापके उद्यानुसार 
निमित्त बनते देँ। 
कितने ही मनुष्य कहते हैँ कि पुण्यवन्त प्राणी हो तो अच्छा 
कारय कर सकता है, किन्तु भाई ! उपस्थित वस्तुकी यदि अनुकूल अवस्था 
होना हा तब पुण्यवन्त प्राणीका निमित्त बनता है, इसलिये तुझे ऐसा 
लगता हे कि यह कार्य पुण्यवन्त प्राणीने किया है, परन्तु वास्तवमे 
| किसीका कुछ सी करनेसे कोई समर्थ नहीं है, उपस्थित चस्तु खतंत्र है, 
उसकी जो अवस्था होना होती दे बह उसीसे होती है, उसमें जो 
अनुकूल निम्ित्त बनता है उसे निमत्त कहा जाता है, शेष कोई द्रव्य 
किसी_द्रत्यका कुछ भी करनेमे समर्थ नहीं है। जीव या तो अभिमान 
करता है, नहीं तो जानता है कि इसकी अवस्था इसीसे द्ोती है इसमें 
इस शरीरकी उपस्थिति है। जीव स्वत अमभिमान करता है कि में परका 
कर सकता हूँ और ज्ञान दोने पर जानता है कि ज्ञानके अतिरिक्त कोई 
किसीका कुछ नहीं कर सकता। 


घड़ा बनना हो उस समय कुम्हारका निमित्त होता है, किन्तु 
न्यायाल्यमे कुम्हार नहीं होता, घड़ा बननेमे वकील नहीं होता, इसप्रकार 
जिस कायमे जो निमत्त अनुकूल पड़ें उस निर्मित्तकी उस कार्यके समय 
उपस्थिति होती है। में किसीको समझा दूँ ऐसा अभिप्राय विल्कुछ 
मिथ्या है। जब सामनेवाले जीबमे समझनेकी योग्यता द्वो तब तेरा 
निमित्त मिलता है। यह वात सदज्ञ भगवानके धरकी हे, कोई इसमें 
परिवर्तन करना चाहे तो नहीं हो सकता। 

कितने ही छोग कद्दते हैं कि मैंने वीमारके लिये दवा छा दी, 
वैद्ययों बुला दिया, रक्षाक्रा प्रतन्ध कर दिया, इसलेये ठीक हो गया 
तो वैसा अभमिप्राय बिल्कुछ मिथ्या हे। वीमार्को दवा मिलना थी, 
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बेद्यमो आना था, इसलिये तेरा निमित्त छसे मिला। कहीं बीमारके 
पुण्योदयने तुझे शुभ इच्छा और तेरे शरीरकी क्रिया नहीं करा दी है; 
दवा छानेका विकल्प तुझे स्वतसे ही अपने रागके कारण आया हे, 
परन्तु सामनेवालेके पुण्योद्यका और तेरे रागका निमित्त-नेमित्तिक 
सम्बन्ध हो जाता है, इससे ऐसा कार्य बन जाता है। 


जातिको, देशको अथवा किसी भी बाह्मको व्यवस्थित रखना तेरे 
हाथकी बात नहों है; उन सबको व्यवस्थित रहना हो तो अपने आप 
ही रहते दें, उनमें यदि तेरा निमित्त बनना हो तो बनता है। मकानका 
बन्दोच॒त्त करना रक्षण करना तेरे हाथी वात त्रिकालमें नहीं हे, तुझे 
उन पर राग है इसलेये उनकी रक्षाकां विकल्प आता है परन्तु रक्षा 
होना-न होना तेरे हाथक्ी वात नहीं है; घरमें सब व्यवस्थित रहना 
हो तब तेरे विकल्पको निमेत्त कहा जाता है, किन्तु उनकी व्यवस्था 
पुद्गलद्॒व्यके खतंत्र परिणमनके कारण ही रहती है उसमें तेरी ममता 
कुछ करती दो--ऐसा तीन काल-तीन लोकमें भी नहीं है। तेरे ममलके 
भाव तुझमे और पुदूगलका परिणमन उससे, दोनों भिन्न-भिन्न ख्तंत्र 
परिणमत होते हैं । 
पुनश्य, अन्नानी जीव कहता है कि यदि हम बाल-बच्चोंकी 
अच्छी तरहसे सार-सेंभाल करें तो वे अच्छे होते हैं, घरमें अच्छी गाय 
या संस रखकर वच्चोंको घरका दूध-दही खिलाएँ तो शरीर तन्दुरुत्त 
हो--ऐसा अज्ञानी मान रहा हे किन्तु यह इसकी मूढता है। किप्तीके 
| अवस्था _किसीके आधारसे रहती होगी? वच्चोंका शरीर अगर खस्थ- ' 
| छुन्दर होना हो तो अनुकूल निमित्त प्राप्त होते दें, निमित्त कहीं 
शरीरकी स्वस्थ नहीं बना देते। वही दूध प्रतिदिन खाता हो किन्तु 
असाताका उदय हो तो वे निमित्त उसे प्रतिकूल परिणमित्र द्ोते हैं, 
इसलिये दूध-ददीं शरीरको मजबूत नहों कर देते, परन्तु जेसा 
| साता आ असाताका उदय हो वैसा होता है। इसलिये सिद्ध हुआ कि 
एक॑ द्रव्यका कर्ता दूसरा द्रव्य नहीं है। इसप्रकार किसी द्रव्यका 
कर्वाकर्म सम्बन्ध किसी दूसरे द्रव्यमें नहीं हे ॥.८०-८२,॥ 
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इससे यह सिद्ध हआ कि जीवों अपने ही परिणामोंके साथ 
कर्ताकमभाव और भोक्तासोग्यभाव है-ऐसा अब कहते हैं:--- 
णिच्छयणयस्स एवं आदा अप्याणमेव हि करेदि । 
वेदयदि पुणो त॑ चेव जाण अत्ता हु अत्ताणे॥ ८३॥ 

निथ्यनयस्येवमात्मात्मानमेव हि. करोति । 

वेदयते पुनस्‍्त चेव जानीहि आत्मा त्वात्मानम्‌ ॥ ८३ ॥ 

अर्थ --निमग्बयनयका ऐसा मत है कि आत्मा स्वत'कों ही करता 
हैं और फिर खत को ही भोगता है हे शिष्य ! तू ऐसा जान। 

निश्वयनय अर्धात्‌ सच्ची दृष्टिका ऐसा अमिप्राय दे कि भात्मा 
| अपने राम-द्वेप, हर्ष-गोकफे आवोक़ो करता दे और भोगता है, परन्तु 
शरीर-दूध-दही आदिको नहीं भोग सकता--जडको नहीं भोग सकता- 
ऐसा दे शिष्य तू जान। यहाँ जानने? पर भार दिया है। मैं परका 
कर्ता-भोक्ता हैँ ऐसा मानना अज्ञानी जीवोंका भ्रम हे। 

हर्प-शफादिके शभाशमसाबोफों स्वत" करता है, कम नहीं करा 
देते। कोई कट्ठे कि दृष्णा बम क्रनेका भाव हमारे पुण्यमें होगा तो 
हृष्णा कम होगी, यह वात विल्कुछ मिथ्या है। वर्तमानमे पुरुषार्थ करके 
तृष्ण कम कर सकता है। दृष्गाफो घटाना पुण्यके आधारसे नहीं हे 
किन्तु अपने ही आवार पर है। जिनके खत को पेसा रखनेकी ममता 
लगी हो और एक पंसा भी न छूट सकता हो वे ऐसी पुण्यकी ओट 
लेकर बचाव करते हेँ, जा कंजूूमका पुतत्ा हो वह कर्मकझा दोप निकालता 
है, तथापि जब घरमे स्लीको सिंगारनेका भाव होता है उस समय कमका 
दोप क्‍यों नहीं निकाठ्ता ? परन्तु जो वह्द माँगे उसे जल्दी जाकर रुचि 
पूर्वक छाता दे क्योंकि वहाँ पर उसे रुचि हे और देव-गुरु-शाख्रमे 
रुचि नहीं हैं इससे पुण्यकी ओट लेता हैं। जिनके देव-गुरु-शाश्नकी 
रुचि है, भक्ति दें वे उनरी शोभासे इद्धि करनेके लिये अपनी हृष्णा 
घटानेको उत्साहित द्वो जाते ह। अशद्युअपरिणामोंसे झुमपरिणाम करना 
अपने द्वाथकी बात हे। 
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कितने ही छोग कहते दूँ कि जब सत्समागम होना होगा तब 
हमें शुभविकंल्प आयेगा, परन्तु भाई! बेसा नहीं है। सत्समाग् 
अपनेको शुभविकल्प नहीं ला देता क्योंकि दोनों द्रव्य खतंत्र-भिन्‍्न है। 
स्वत ॒पुरुषार्थके द्वारा अश्युभपरिणामोमेंसे शुभपरिणाम कर सकता है। 
| विनय, भक्ति, शास्न-खाध्याय, सत्समागमके शुभपरिणाम जब खतः 
पुरुषार्थ करता है तव होते हैँ, जब स्वतः सत्समागमक्री जिज्ञासा करे 
तब पुण्योदयसे सत्समागमकी प्राप्ति दोती है। या तो पूर्वके उदयसे 
प्राप्ति होती है या चततेमानमे स्वतः सत्समागमके झाव किये इससे पुण्यवंध 
होता है अर्थात्‌ तू इसलिये भाव कर जिससे सत्समागमक्री प्राप्ति है; 
] भावोंका और पृण्योद्यका निमित्त-नमित्तिक सम्बन्ध है। इससे शुभभाव 
करना तेरे दाथकी बात है; पूर्व कमें शुभभाव नहीं करा देते । 


अनेक जीत्र मार्यको जाने बिना मिथ्याध्यानमें छीन रहते हैँ 
और फिर कहते हैँ कि हमारे शुसकर्मका उदय हो तव शुभपरिणाम 
आते दूँ और जब अशद्युभकर्मका हदँय हो उस समय अश्युभपरिणाम आते 
हैं परन्तु यह वात विल्कुछ मिथ्या हैं। अश्युभपरिणाम भी अपने 
विपरीत पुरुषार्थसे होते छू और झुभपरिणाम मी, यदि अशुभमेंसे 
शुभपरिणामोंमें आनेका पुरुषार्थ स्वत. करे तब होते हैं। 


ज्ञानी शुभाशुभ परिणामोंका कतों नहीं, किन्तु मात्र लाता है; 
तथापि अश्युभपरिणामोंसे बचनेके लिये पुरुषार्थ द्वारा झुभपरिणामोंमें 
रहता है, इससे पर्यायद्प्टिसे उसे झुभपरिणामोंका कर्ता मी कहा जाता 
है। करेतल्वबुद्धि नहीं-स्वामित्ववुद्ध नहीं है, तथापि अस्थिरताके कारण 
अश्ुभपरिणामोंसे बचनेके लिये शुभपरिणामोमें वीय॑ युक्त दोता है इससे 
परिणमन अपेक्षा दृष्ठिसे अस्थिर्ताका कर्ता ज्ञानीको कहा जाता है। 
बाह्ममें व्यापार-धन्धा, मकान वनवाना, सन्दिर स्थापित करना-इत्यादि 
कार्यों सम्बन्धी विकल्प ज्ञानीको जाते दूँ इससे असदूभुत व्यवहारनयसे 
उसे उन सभी कार्योका करता कह जाता हे, तथापि द्रव्यहष्टिसे ज्ञानी 
उनका कर्ता नहीं है; जो-जो विकल्प उठते हं और कार्य द्वोते हैँ उनका 
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मात्र ज्ञाता .ही है | श्रद्धा और ज्ञानका परिणमन अकर्तासावसे द्ोता ही 
रहता है। 

म्नानीको अस्थिरताका कर्ता कहना और जडका कर्ता कहना उन 
दोनोंस अन्तर है, क्‍योंकि अस्थिरता तो चेतन्यकी पर्यायमें होती है 
इससे वह तो किसी अपेक्षासे चेतन्यकी की हुई कही जा सकती है 
परन्तु जड़का कर्ता कहना तो विल्कुछ उपचार है। असत्याथ है। 

कितने ही मनुष्य कहते हू कि पूर्व संस्कार हो तो धर्म कर सकते 
“हैं; तो पूर्व भवमे भी धर्मका प्रारम्भ करनेवाद्य तो तू ही था न? और 
-पतेमानमे पूर्व संस्कारोंको याद करनेवाल्या भी तू ही है न? इससे -सिद्ध 
हुआ कि पुरुपार्थ करनेवाढा जब पुरुपार्थ करता है वो वर्तमानमे ही 
फरता है, पुरुषाथ वर्तमानमे ही होता है। पूर्व संस्फारोंकों प्रगट करने- 
वाला वर्तमान नये पुरुपार्थसे ही उन्त संस्कारोकों प्रगट करके आत्माकी 
शुद्ध निर्मेल पर्यायकी अग़ट करता है। 

यह नासमझ तो सभी जगह पूर्व-पूर्व दी ले बेठा है। धमकी 
वातमें भी यदि पूर्व संस्कार हों तो धर्म होता है, और शुभपरिणामोमे 
भी अगर पूर्चका पुण्य हो तो शुभपरिणाम होते ह--इसप्रकार पुरुपार्थका 
आल्सी सभी जगह पूर्व पूर्व लेकर बठा है। किन्तु भाई! घमम पुण्य 
और पाप जो भी होते दें वे सब तेरे पुरुषार्थते द्वी होते हैँ, कर्म 
“घतात्‌ नहीं करा देते । 

घीतराग देव कहते हैं कि हे शिष्य ! तू प्रचस्तुको नहीं भोग 
सकता परन्तु _ परचस्तुकी ओरके रोगको भोगता हे अथवा तो 
पखबरतुकी ओरके ठ्वेपफ़ो भोगता है। कोई कहे कि हम.मिष्ठान्न और 
फलादि खा सकते दें। सुन भाई! क्‍या तेरे आन्मामे मिष्टाज्न और फछ 
घुस गये छें? यदि वे आत्मासे प्रवेश कर गये, हों और आत्मा उनमें 
एकमेक हो गया -हो तो आत्माने मिष्ठान्न ओर फछ खाये है--ऐसा 
कहा जाये, परन्तु आत्मामे तो वे प्रवेश करते नहीं हैं, वे तो मुँहसे 
पेटमे जाते हैं और पेटमे विष्टाहपमे बाहर निकछ जाते हैं, फिर इसमे 
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१४० ] समयसार प्रंवर्चन..[ भगवानश्रेकुन्दंकुन्द- 
तूने क्या उपभोग किया? तूने मिथ्लन्य और फलॉके रागको ही भोगा 
है। परन्तु तू परबस्तुको भोग ही नहीं सकता। 

आचायदेव कहते हैं कि तेरी दृष्टि परके ऊपर है इसलिये तुझे 
ऐसा छाता है कि में परका उपभोग करता हें, किन्तु तुझमें रस नहीं 
है, गंध नहीं है, स्पशं नहीं द्वे, वर्ण नहीं दे, तथापि परोन्मुखताके 
कारण तुझे भ्रम हो गया हे कि में इस बस्तुकों भोगता हूँ। परन्तु 
भाई ! रुपीचस्तु तेरी अरूपी चस्तुमे प्रवेश कर भी सकती है। तीन काल 
और तीन छोकमें प्रवेश नहीं कर सकती और इसलिये रुपीबस्तुको 
अरूपी भोग द्वी नहीं सकती, मात्र परवरतुके प्रति होनेवाले' अपने 
शंगका ही ख॒तः उपभोग कर सकता है। 

जैसे समुद्रका तरंगित और नित्तर॑ग अवस्थाओंकी पवनका वहना 
और न बहना निमित्त दोने पर भी पवनके और समुद्रके व्याप्य- 
व्यापकभावकें अभावके कारण कता-कर्मपनेकी असिद्धि है। 

तरंगित अर्थात्‌ जिसमें तरंगें उठती हँ--समुद्रमें जो छूहरें उठती 
हैं बह, और निस्तरंग अर्थात जिसमें लहर बिलीन हो गई हो-समुद्रमें 
ल्दरोका समा जाना। उस समुद्रमें लददरोंके उठनेमे पबनका निमित्त है 
और छहरोंके समा जानेमें पवनका न होना अभावरूप निमित्त है, पानी 
' पवनमें प्रवेश नहीं करता और पवन पानीमें प्रवेश नहीं करती । पंचन 
यदि पानीमें छहरोंको उठाती है तो इस घरतीमे भी छहरोंको उठा दे, 
' किन्तु वैसा नहीं होता, इसलिये लहरोंका उठना-पह समुद्रकी अपनी 
योग्यता है, पवनने ल्द्॒रोंको उत्पन्न नहीं किया किन्तु छहरें उठनेके समय 
पवनकी मात्र उपस्थिति है। पानीमें रूहरोंके उठने और समा जानेमें 
. घबनका निमित्तमात्रपना है तथापि समुद्रमें और पवनमें व्याप्यव्यापकपनेकी 
असिद्धि होनेसे कतौकर्मपना नहीं हे । 

कोई कहे कि जब तूफान आता है तो पेड़ और सकान गिर 
पडते हैं न? तूफानने मकानको अथवा वृक्षकों नहीं गिराया है, उस 
मकात या घुक्षमे जब गिस्नेफ़ी योग्यता हो गई हो उस समय उसे 
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निमित्त मिल जाता है, मकानका गिरना या स्थिर रहना मकानके खतंत्र 
स्॒भावानुसार दोता है उसमें अन्य कोई कुछ नहीं कर सकता। 


जब भूकम्प आता है तब एक ही साथ अनेक मनुष्य मर जाते 
हैँ यह केसे ! यह इसप्रकार है कि जब समी की आयु एक ही साथ | 
पूर्ण होना हो उस समय भूकम्प होता है, जहाज डूब जाता है, निमित्त 
कुछ करता ही नहों फिर क्या? उन प्रत्येकी आयु पूर्ण होनेका 
उपादान तेयार हो गया हो तो निमित्त मिल जाता है। 


इसप्रकार जब समुद्र स्वतः अपनेमें हिलोरे मार रहा हो उस समय 
पवनका मात्र निम्ित्तपना होता है। देखो “मात्र” कद्दा है, अर्थात्‌ 
निम्मित्त परमे बिल्कुल अकिचित्कर है--कुछ मी करनेमे समर्थ नहीं है। 


'समुद्र स्वतः ही अपनेमें अन्तव्यौपक होकर तरंगेत अथवा निस्तरंग 


अवस्थाके आदि-मध्य-अन्तमे व्याप्त होकर अपनेको उस अवस्थारूप करता 
हुआ--स्वतः को ही करता हुआ प्रतिभासित होता है किन्तु अन्यको 
करता प्रतिभासित नहीं होता । 

समुद्र अपनेमे ही हिलोरें लेता हुआ प्रतिभासित होता है परन्तु 
पवन लहरोंको करता हुआ प्रतिभासित नहीं होता। समुद्र स्वत अपनेमे 
व्याप्त होकर, स््रत' अपनेमे ही परिगर्ित होकर, अपनी हिलोरोंहूप 
अचस्थाकी करता दिखाई देता है; समुद्र अपनी अवध्थाकों उत्पन्न करता 
हुआ और उसे विलीन करता हुआ दिखाई देता है किन्तु अन्य किसीकी 


- अवरथा करता दिखाई नहीं देता। 


पुनम्य, चद्दी समुद्र भाव्यमावक भावके अभावके कारण परभाव- 

का परके द्वारा अनुभवन करना अशक्य होनेसे, स्वत का तरंगित अथवा 

निरतरंग रूप अनुभवन करता हुआ स्वत एकका ही अनुभवन करता 

प्रतिभासित होता है परन्तु अन्यका अनुभवन करता हुआ प्रतिसासित 
नहीं होता। 

आचार्यदेवने दृष्टान्तमे भी केसा कर्ता-सोक्ताभाव अवतरित 

कर दिया है कि--समुद्र मी अपनी उत्पाद [और व्ययकी अवस्थाको 

'भोगता है, भोगता हुआ पिंखाई भी देता के, चद परवी अबस्थाको 
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“नहीं भोगता, तब फ़िर जीव तो परको भोगेगा ही .केसे ? आचायदेवने 
अबाधित -न्याय ही कर दिया है कि परभावका प्ररके द्वारा _भोगना 
अशक्य है अर्थात्‌ भोगा दी नहीं जाता; पश्चात्‌ चाहे जो वस्तु रृष्टान्तमें 
अथवा सिद्धान्तमें आये किन्तु परकों पर नहों भोग सकता--यह न्याय 
समीमें अखण्ड रहा और स्वत' अपनी अवस्थाको भोग सकता है-यह 
न्याय सिद्ध हुआ। है 


उसी प्रकार संसार और निःसंसार अव्नस्थाओंकी पुदुगढकर्मके 
विपाकका सम्भव और असम्सव निम्तित्त होने पर मी पुदूरलकर्मको 
और जीवको व्याप्य-व्यापकभावके -अभावके कारण कर्ता-कर्मपनेकी 
असिद्धि है। 


चौरासी छाखमें परिभ्रमण करनेका भाव सो संसारभाव और 
चौरासी छाखमे परिभ्रमणके भावका अभाव सो नि संसार अर्थात्‌ 
मोक्षकी निर्मल अवस्थारूप भाव है।-जब आत्मा क्रोध-मान-माया- 
डोभादिके भाव करता है तब पुदूगलकर्मके उदयका निमित्त होता है । 
जैसे पवचनके निमित्तसे पानीसें हिल्लेरें नहीं उठती बेसे ही कर्मके 
निर्मेत्तसे संसार नहों है। दुनियाँ कहती है कि कर्म हैरान करते हैं; 
संसारमे जो अनादिसे भटक रहे हैं वह कर्माका ही फारण है, उस 
घातकी आचार्यदेव यहाँ निकाछ रहे है कि कम्मोका तो मात्र निर्मत्त- 
पना है किन्तु तू अपने भावोके कारण ही भटका है। 'दवाँ!, आत्मामें 
जब राग-द्वेष भाव हों उस समय कर्मके फठका आता निर्मित्त है और जब 
आत्मामें वीवरागद्शा प्रगट हो उस समय कर्मका अभावरुप निमित्तपता है। 


४ सत्री-बच्चे अथवा कुट्ुम्बको संसार:नहों कहा -जाता किन्तु शुभा-। 
, शुभ परिणामोंको अपना माने और यह माने कि उनसे मेरा दछ्वित | 
होगा, तो वह मिथ्यामाव ही संसार है। संसारदशा कर्मोके कारण 
है--ऐसा नहीं है और कर्माका अभाव द्ोनेसे मोक्षद्शा होती हो-चैसा 
भी नहीं हे, परन्तु आत्माकी पर्यायमे मिथ्या अमिप्रायहप मिथ्यालभाव 
दी; संसार है; और विकर -रदेंत सर्वथा . निर्म्वाका नाम मोक्षदशा है. । 
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अरमान, 
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जब मेक्षदंशों प्रगं्ट हो उस संम्य कर्मोका अभाव होता ही हैं परन्तु 
कर्माका अभाव उनके अपने कारणसे होता है और आत्माकी मोंक्ष- 
दशा अपने कारणसे होती है। उसीप्रकार मिथ्यालभाबंहप ' संसार 
अवत्थामे कप्तोका उदय होता ही है परन्तु कर्माका उदय उनके अपने 
कारणसे और आत्मामे विकारी अवस्थारूप ससारभाव आत्माक्रे कारण 
होता है.। एक दूसरेके निमित्त-नेमित्तिकंपना होने पर मी कर्ताकर्मपना 
नहीं है । 
पुद्गलकभकों और जीवको व्याप्यव्यापकभावऊे अभावके कारंग 
कंतोब मेपनेंकरी असिद्धे होमेसे, जीव ही सत्रत अन्तव्यौपक होकर 
संसार अथवा मीक्ष अवस्थाके आदि-मध्य-अन्तमे व्याप्त दोकेर ससंसार 
अथवों नि ससार अपनेको ही करता हुआ प्रतिभासित्त हुआ 


आत्मा -म्बत. ही परपदार्थतरी अपना मानकर रुका है, ऐसा 
माननेमें मी आत्माका अपना ही व्यापकपना है, कर्मझा व्यापकपना 
उसमे नहीं हे । उसीप्रकार मोक्ष अवस्थाके होनेमे मी आत्माका ही 
व्यापफपना है, स्वत' सम्यक्रुभ्रद्धां की, उसमे स्थिरता की और पूर्णदशा 
प्रटट की, उसमे भी आत्माका ही व्यापकपना है, कर्मके अभावका 
व्यापकपना उससे - नहीं है, कर्मके अभावक्रा व्यापकपना कर्ममे हे, 
आत्मामे नहीं है, दोनोंके कार्य मिन्न हैं । 

अपने अवगुणके अभावसे मोक्ष और अवगुणके सद्भावसे संसार 
है। कामराग, दृष्टिराग, मानेराग इत्यादि समस्त शग जब स्वत करता 
है तब होते हें इसलिये वह कर्मका कार्य नहीं है किन्तु आत्मा अज्ञान- 
भावसे उसका कर्ता है, और संसारदशा उसका कार्य है। ज्ञानदशामें 
निर्मल अवस्थाका कर्ना आत्मा है ओर मोक्षद्आरूप उसका कार्य है। 

कर्मका सदभाव सो कारण और राग-द्वेषके भाव द्वोना सों कार्य 
--ऐसो नहीं है, किन्तु स्वतः अज्ञानभावसे शुभाशुभभावोंकों कर्ता 
हुआ और शुभशुभंभाव कोर्ये हुंआ | उसीप्रकार जड़कमका अभाव 


हीनेसे मोक्षिदृशारूपी कार्य नहीं हुआ दे किन्तु श्लोनभावसे मोक्षुकी 
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निर्मेछ पर्यायका कर्ता आत्मा है और मोक्षकी निर्मेल पर्याय हुईं वह 


आत्माका कार्य है। 


॥ आत्माने जब स्वत' राग-द्वेषकि भाव किये तब कर्मका सम्भव 
कहलाया और स्तः जब राग द्वेषको दूर किया तब कर्मका असम्सव 
कद्दछया । भगवान आत्मा खतः ही अपनेको भूछकर संसाश्भाव करता 
है और स्वयं ही अपनेको जानकर ससारभावोंकों दूर करके निःसंसारभाव 
करता है, इसलिये आत्मा स्रयंक्रो--एककों दी करता हुआ प्रतिभासित 
हुआ, किन्तु अन्यको करता प्रतिभासित नहीं हुआ। 


“आचार्यदेव कहते हैं कि भाई ! तू ऐसा समझ कि अपने भावोंका 
कर्ता मैं हैँ--ऐसा मुझे प्रतिभासिन हुआ है किन्तु कमने मेरे जब 
किये हँ--बेसा मुझे प्रतिमासित नहीं हुआ है, में स्रतः ही अपने 
| भाषोंकरी अनुकरूछ-प्रतिकूल करता हैं, ऐसा ही मुझे प्रतिभासित हुआ 
है परन्तु कम मुझे अनुकूलता-प्रतिकूछता कराते हैँ यह पग्रतिभासित 
नहीं हुआ है। 
री यहाँ पर आचायदेव कदते हैं कि तू ऐसा समझ कि में प्रथर्‌ 
हैं, यदि ऐसा नहीं समझा तो निवृत्त नहीं हो सकेगा। तेरे द्वी दाथमे 
संमार है और तेरे ही हाथमें मोक्ष है, सेमार अथवा मोक्ष तेरे दृटानेसे 
हटते हूँ और तेरे ही स्थित रखनेसे रहते दूँ, उसमें कृम-फर्म कुछ 
भी नहीं कर सकते | 


अन्ध श्रद्धासे हाँ मत कहना, किसीकी हाँ में हाँ मिंलानेसे 
वह हाँ स्थिर नहीं रहती इसलिये यथार्थ समझनेका प्रयत्न करना 
चाहिये। अरे! यदि एक यही बात पकड़ ले कि अपने अबगुणों और 
शुणोंका कर्ता मै ही हैँ तो मी क्तिनी ही अकुछहट दूर हो जाये।" 
जैसे आत्मा परका कर्ता नहीं है उसीग्रकार परका भोक्ता भी नहीं है- 
अब कहते हैं । हे 
जैसे कर्ता नहीं है, उसीप्रकार यह जीव भाज्यमावकभावक्रे 
अभावके कारण परभावका परके द्वार अनुभवन करना अशक्ष्य होनेसे, 
क्षपनेकी संसार अथवा मोक्षरूप अनुभव करता हुआ अपना-एकका ही 
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अनुभवन्न करता हुआ प्रतिभासित हुआ, परन्तु अन्यका अनुभवन 
करता प्रतिभासित नहों हुआ। 

तू. भावक और जड़की अवस्था तुझे भाग्य हो अर्थात्‌ भोगनेमें 
आये-ऐसा नहीं द्ोता, क्योंकि परके द्वारा परका_भोगना अशक्य है 
अर्थात्‌ नहों बन सकता। इसमे सारी बात आ गई कि खाना-पीना, 
कपड़े, गहने इत्यादिकों भोगना--परवस्तुसे परवस्तुका उपभोग कराना 
कभी वन ही नहीं सकता । संमार-अवस्थामे जीव शग द्वेष, हष-शोक, 
विकारी विभाव भावोंका भोगता है और मोक्षद्शामे अपनी पवित्र, 
निर्मल वीतरागताको भोगता है--ऐसा अनुभवन करता हुआ अपना- 
एकका ही अनुभव करता प्रतिभासित हुआ परन्तु अन्यका अद्भुभव 
करता प्रतिभासित नहों हुआ। 


आत्मा शुभभावोंको करता हैं और उन्हें भोगता है; आत्मा 
जड़कमोको न तो कर सकता है और न भोग ही सकता है। जड- 
[कर्म आत्मासे सिन्न बस्तु है इसलिये आत्मा न तो उनका कर्ता है 
और न भोक्ता ही | 


जब राग-हेप और हर्प-शोक दो उस समय बाह्य घस्तु अर्थात्‌ 
कर्म निमित्त होते हे, इससे ऐसा कहना कि कर्माको भोगता हूँ---बाह्य 
घस्तुकी भोगता हैँ वह व्यवहारी छोगोंका व्यवहार हे । 

छींक अपने लेनेसे नहीं आती, जम्हाई अपने करनेसे नहीं 
होता, जम्दाई खानेकी शक्ति चतन्‍्यमे नहों है। छींक, खासी या 
आल्स्य आना, वह झूनन्त रजकणोओे पिण्डकी पयोय है। खाँसी आये 
या आहलुस्य आये उस समय जीत्रकी मात्र उपस्थिति होती हे किन्तु वह 
क्रिया_ सजक्णकी होती है, रजकण खाँसीसूपमे और आदव्यप्यादिके 
रूपमे परिणमित होते दू उस समय जीव्रकी मात्र उपस्थिति होती है 
इससे उसे ऐसा लगता है कि मैंने आलुस्य खाया है, मुझे खाँसी आई 
है, किन्तु साई ! वह तो रजकूणकी क्रिया है, वह क्रिया तेरी नहीं हे। 
फोई कद्देगा कि मुर्देकों खाँसी या जम्हाई क्यों नहों आती ? तो उसका 
समाधान यद है. कवि उसके पास कम नहीं हे। जो छोंक-जम्दाई आती 
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थीं वह शरीरके रज्कणके स्तरतंत्र कारणसे आती थीं परन्तु कमेका उनमें 
निमित्तपता था, वह निमित्तपना भी गया और शरीरके रजकणोंकी 
योग्यता भी उस समय चेसी,नहों रही ॥ ८३ ॥ 
चैतन्य भगवान अरूपी वस्तु है वह अपने अज्ञानभावसे शाग-देषके 
भावोंको भोगता दे किन्तु शग-द्वेषके निमित्तकों भोगता है--ऐसा 
व्यवहासर्नयका कथन है। अब, ज्यवहार दर्शाते दैँ:--- 
ववहार्स्स दु आदा पोग्गलकम्मं करेदि णेयविहं । 
ते चेव्र पुगो बेयइ पोग्गलकम्म अणेयविहं ॥ <४॥ 
व्यवहारस्य त्वात्मा पुद्धलकर्म करोति नेकविधस। 
तच्चेव पुनर्वेदयते पुदूगलकर्मानेकविधस्‌ ॥ <८४॥ 
अर्थ:--व्यवद्ारनयका यहू मत है कि आत्मा अनेक प्रकारके 
पुदूगलकर्माको करता है और फिर उन्हीं कम्रोको भोग्ता है। 
अनादिके अज्ञानियोंका यह प्रसिद्ध व्यवहार है कि जड़की 
क्रिया होनेमें और जड़के उपभोगमें जीव स्वतः है, इससे खतः ही' 
उसका कतौ-भोक्ता है। पराश्रयदृष्टिवालॉंका ऐसा मत है कि पुदुगल॑- 
कमेको और वाह्य परचस्तुकों में करता हूँ तथा में भोगता हूँ; किन्तु 
बैसी दृष्टे सत्यकी दृत्या करनेवाली हे। आत्मा विकारी या | 
भावोंको भले ही करे किन्तु उससे जड़का कुछ करे या भोगे--ऐसा' 
नहीं हो सकता। गादी-तकिया छगा हो, ऊपरसे पंखा फिर रहा हो, 
उस समय कहते हैं कि गादी-तकिया और पंखाका उपभोग हो रद है; 
| किन्तु उन्हें कोई नहों भोग सकता, मात्र अपने राग-देषकों ओगते हैं। 
जैसे पंखेमे चार पांखड़े होते हैं बेसे ही चार गतिरूप चार पाँखड 
हैं। उन चार गतियोमे भटकनेका वह आनन्द मानता है। * 
जैसे, मिट्टी खतः घड़ेके अन्तरमें प्रवेश करके घड़ेकी रचना 
करती है, उसे उत्पन्न करती है, बनाती है और भाव्यमाबक भावसे 
मिट्टी ही घड़ेका उपसोग करती है। कुष्द्ार न तो घड़ेकी घनाता है 
और न उसका उपभोग दो कण्ता है। जैसे मिट्टी रूप घूछ उसमें प्रवेश 
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करके--व्याप्त होकर घड़ारूप उत्पन्न होती है, वैसे ही कुम्हार फहीं 
घड़ारूप होकर उत्पन्न नहीं होता। जब घंडेंकी रंगत एक सी नहीं 
रहती तब कहते हैँ कि घड़ा घिस गया है, अथौत्‌ मिट्टीके रजकण 
नये-पुराने होते हैं. इससे ऐसी अवस्था होती है, नयेमेसे जो 
पुरानी अवस्था होती है, वह मिट्टीकी ही है और घड़ेमें ही 
बह अवस्था होती है अर्थात्‌ मिट्टी ही घड़ेंकी भोगती है, तथापि 
पाह्मम कुम्हार घड़फे होनेमे अनुकूल था; मिट्टीके रजकणोंमे कुम्दारके 
हाथ प्रवेश नहीं कर गये थे। ह्ाथऊफे खभावसे-गुणोंसे घड्ा नहीं 
हुआ है किन्तु मिट्टोके शुणोंसे घड़ा हुआ है। कुम्हारफ़ा निमित्त 
है इससे ऊुम्हारने घड़ा घनाया है--ऐसा अनादिके अज्ञानक्ा प्रसिद्ध 
व्ययद्दार है। अज्ञानीको ऐसा हो गया है कि छुम्हार हो तो घड़ा 
हो सकता है। हाँ, कुम्हार घडा वनानेकी इच्छा करता है और 
हस्तादिकी क्रिया करता है धह कुम्दारमे अपनेमे द्वी होती है, यहाँ पर 
कुम्हाकका गरीर और आत्मा सबको एकत्रित करके बात की है क्‍योंकि 
यहाँ तो दृष्टान्त जितनी धात है, कुम्हारको मिट्टीके घड़ेसे प्रथरू करनेका 
ही प्रयोजन है, झुम्हारके शरीरकी और आत्माकी वात यहाँ नहों लेना 
है। ऊुम्हार्फे आत्माने घड़ा बनानेकी इच्छा की और भ्रदेशका कम्पन 
हुआ उसका वह कर्ता है, इच्छानुकूछ हस्तादिकी क्रिया हुईं वह कुम्द्ारके 
आधारसे हुईं किंतु मिट्टीके आधारसे नहीं हुई। इसप्रकार कुम्दहार और 
मिट्टी दोनों भिन्न हं--ऐसा इस गाथामे बतलाया हे । 

घड़ा होनेमे अनुकूल इच्छारूप क्रिया और ह्वाथके चलनेकी किया 
कुम्दारम स्व॒तःमे होती है, निमित्तकी अवस्था निमित्तमे होती है 
और मिट्टीकी अवस्था मिट्टीमें होती है, घड़ेके सेभवको अथौोत्‌ द्ोनेको 
अनुकूल वह निमित्तमात्र है. किन्तु उसका कर्ता झुम्हार नहों दहै। जब 
घड़ा बनना हो उस समय कुम्हारकी उपस्थिति होती है बह उसे अनुकूछ 
निम्मित्त कहलाता है, और जब घड़ा फूटनेकी अवस्था उसके अपने 
कार्से होना होती है तब कोई पत्थर आदि निम्मित्त समीप हों वे 
घटा फूटनेके अनुकूछ हैं । 


१४८]: 'समयसोर अपैचन. भगवानश्रीकुदकुन- 

आचार्यदेव छुंम्दारका दृष्टान्त देकर कहते हैं कि हे भाई ! तू 
। परका खामी मत हो! तू छुम्हार मत वन, किन्तु खतंत्र हो! बसा 

खतंत्र होना कहते हैं। यदि तु परका कर्ता हुआ तो तेरी अवस्थाका 

कतो भी कोई अन्य हुआ और वे अन्यका कतो तीसरा कोई हुओ इससे 
तू पराश्रित हुआ ओर अन्य सब पराश्रित हुआ क्योंकि जब तू परकी' 
अंवरथा करता है तो फिर तेरी अवस्था भी कोई दूसरा करेगा, दूसरे 
की क्रिया कोई तीसरा करेगा, इसलिये परका क्ुत्व छोड़ दे और 
स्वतंत्र हो जा! समस्त वस्तुएं सदा खतंत्र द्वी हैं । 

कुम्हार, घड़ेके सम्भवको अनुकूछ अपने व्यापारको फरता हुआ 
और मिट्टीके व्यापारको न करके, घड़े द्वार किये गये पानीके उपयोग- 
से उत्पन्न हुईं अपनी ठृप्तिको भाव्यमावक भाव द्वारा भोगता है परन्तु 
घड़ेकी नहीं भोगता। घड़ेमें भरे हुए पानीके उपभोगसे अपनी तृप्रिको 
भोगता है, तथापि कुम्दार घड़ेंको भोगता है, घड़ेक़ा कतो है--ऐसा रूढि 
“व्यवहार कथन लोगोंका अनादिसे है। निमित्तकी मुख्यतासे कथन 
होते हैँ परन्तु काय कभी 'नहीं होते, कार्य तो खतंत्र कर्तोकें आश्रयसे 
होते हैं; यह त्रिकाठ नियम है। 

घड़ा तो मिट्टीने ही किया है परन्तु उसमे छुम्दारके हस्तादिकी 
क्रिया अनुकूछ निमित्तरूप हुंई वहाँ छोगोंकी निर्मित्ताधीन दृष्टि होनेसे, 
कुम्हारने घड़ा बनाया--ऐसा कथन रूढ़ि-व्यवहोर अनादिसे चल्य आ 
रहा है। पुनश्च, घड़ेको तो मिट्टी ही भोगती 'है परन्तु घड़ेफे द्वारा 
छुम्द्दारने पानी पीनेके ठुप्ति भावका उपभोग किया वहाँ निर्मित्ताधीन 
इृष्टिवाले अल्लानियोंका व्यवदह्यर ऐसा द्वो गया कि छुम्दारने घड़ेका 
उपभोग किया ऐसा रूढ़ि-व्यवद्दार चछा आ रहा है व 

जब भ्ज्ञानी जीव असाध्य हो जाता है उस सप्तय उसके मेंहमें 
फोई मी खानेकी अच्छी वस्तु डालो तो मी वह अखाध्य होनेसे-उसे 
कुछ भी खबर न होनेसे तृप्ति नहीं होती, परन्तु यदि स्वस्थ मनुष्यके 

मुंहमें वह वस्तु डालें वो उसे तृप्ति होती है। उसे होश था इसलिये 

शंगसे तृप्ति हुई बेसा जाना। रुप्ति दोते-न दोलेमें" ज्ञानको खधर दो 
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तो शागसे संतुष्ट होता है, किन्तु किसी अन्य बस्तुसे सन्तुष्ट होता है-- 
ऐसा नहीं है। उसीप्रकार झुम्दार मी अपने रागसे सन्तुष्ट हुआ है 
किन्तु घड़ेके ठण्डे पानीसे उसे सनन्‍्तोष नहीं हुआ है। 

इसप्रकार पुदुगलद्रव्य स्वतः -व्याप्यव्यापकभावसे __ कर्मको करता 
है, और वही कर्मफो भोगता है, अर्थात पुद्गल द्रव्य स्वतः कर्मरूप 
परिणमित्र हुआ, वह उसका कठेत्व है और पुदूगछ कर्म उदयसे आकर 
खिर जाता है वद्द उसका भोक्तुल्ल है; तथापि वाह्ममे व्याप्यव्यापक- 
भावसे अज्ञानके कारण पुदुगलकर्मके सम्सवड़ो अलुकूल ( अपने 
रागादिक ) परिणामॉंकी करता -हुआ और पुदगलकमके बविपाकसे उत्पन्न 
हुई जो विषयोंकी निकटता है उससे उत्पन्न हुई ( अपनी ) सुख-दुःखरुप 
परिणतिका भाव्यसावऊभाव द्वार अनुभवन करता-उपभोग करता हुआ 
जीव पुदुगलकर्माको करता है और भोगता है--ऐसा व्यवहार 
अप्तानियोंका अनादि संसारसे हे। 


फोई भी आत्मा अक्षानभावक्ते कारण भी पुदुगलद्गव्यमें व्याप्त नहीं 
हो सकता किन्तु पुदुूगछ द्रव्य मेरी वस्तु है--ऐसी परवस्तुमें अपनेपनकी 
घुद्धिहप विपरीत सान्यता खर्य करता।है सो व्यापक और जो राग-द्वेषकी 
अवस्था हुई वह व्याप्य हैं। अज्ञान परके प्रहणका भाव व्यापक है! और 
उसके कारणसे होनेवाली राग द्वेषकी अवस्था व्याप्य है। ज्ञानीके स्वकी 
पकड़ है 'इसलिये उसमेंसे निर्मल पर्यायरूप व्याप्य प्रगट होता है १ 
पुदूगलकरमके विपाकसे उत्पन्न हुई विषयोकी जो निकटता है. 
उसंसे उत्पन्न हुई सुख-दु खरूप परिणति भोगता हुआ अथोत्‌ इसमे 
ऐसा है कि पुदूंगलकर्म द्वारा बाह्य _साम््री एकन्रित हुई बह विषयोंकी 
निकटता हुई; धन, कुटन्नादि अनुकूछ सामप्रीका संयोग हुआ। उससे 
मुझे सुख-हुख होता है ऐसा मानता है इसलिये विषयोंसे उत्पन्न हुई 
सुख-ढु खरूप परिणति-ऐसा यहां कह्दा है। अज्ञानीको बाह्य अनुकूल 
बत्तुएँ देखकर कल्पना होती हैं कि यह वस्तु ठीक है, यह अच्छा है 
इससे झुझे छुख होता है, और अपनी इच्छासे पिरुद्ध वाह्म वस्तु देखकर 
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ऐसी कल्पना करता है कि यद्द मुझे ठीक नहीं है, इससे मुझे दुख 
होता है। परन्तु भाई ! यह तो कमका फंल है, वह कमका फल 4 कर्ममें | 
रहा है, तुझसे नहीं है। यह सुख-हु'ख कर्मके फलमेंसे नहीं आता 
किन्तु अपनी अज्ञानताके कारण तू ऐसी कल्पना करके, सुख-दुःख याहय 
बस्तुमेंसे आता है, ऐसा मानकर, सुख-छु खका वेदन करता है । 

करके फलके कारण वाह्य शरीर, कुटुम्बादि सामग्री एकत्रित हुई 
है, उसे आचायदेवने “विषयोंकी निकटता? कहा है। उन विषयोकी 
निंकटतासे मुझे सुख-हु ख होता है ऐसा अज्ञानी मानता है। वास्तवमें 
तो अज्ञानी अपनी भाव्यभावक्रभावकी अवस्थाकों दी भोगता है और 
फरता है, तथापि उसकी दृष्टि वाह्य होनेसे अनादि अज्ञानियोंका रूढ़ि- 
व्यवहार है कि जड़की अवस्था हम करते हें। 


आचायरेव यहाँ यद वतन्य रहे हैं कि जड़की-परकी अचस्थाको | 
हम करते है--ऐसा मानने और कहनेवाले इसी समय ही दँ--ऐसा 
नहीं है, किन्तु अनादिकाढसे हैँ, अज्ञानियोंका अनादि संसारमे परिभ्रमण 
करनेके भावसे निमित्तको कर्ता माननेका निश्चित्‌ हुआ व्यवहार है; यह 
व्यवद्दार निमित्ताधीनदृष्टिका है । ; ॒ > 


- आठ प्रकारकें क्तोके रजकगोंकों करना अथवा टालना आत्माके 
हाथकी वात नहीं है किन्तु अपने शागको दूर करनेसे कुमे उनके अपने 
फारणसे दूर हो जाते हूं। दोनोंके कार्य खतंत्र भिन्न-भिन्न हैं। यह 
बात कहकर यहाँ यह कहते हैं. कि तू अपने आधोको देखना सीख, तूने 
जैसे विपरीत भाव किये हैं. बेसे ही सीघे भाव कर। दुनियाँमे-कहावत 
भी है कि इस दाथसे वाँधा ओर इस दाथसे छोड़ता है--ऐसा उसका 
अर्थ है। दुनियाँमें भी फितने दी वास्तविक बोलते हूँ किन्तु उन्हें उसके 
अरथक्री खबर न होनेसे मात्र चोलते ही जाते हैं। धर्मके बहाने अपने- ; 
आप धर्म किया मानते है। दे 


जीव रागादि करता है जिससे पुद्गलकर्मका बन्ध हो और राय 
करते समय पुदुंगलकमंक्री उपस्थिति होती है--ऐसा निमित्त-ने मेत्तिक 
सम्बन्ध है, उसे देखकर जज्ञानीको ऐसा भ्रम हो जाता हे कि 
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जीव पुदूगलकर्मफो करता और भोगता है; किन्तु वास्तवर्मं जीव 
पुदूगलकर्मको करता और भोगता नहीं है परन्तु अपने शाग-द्वेषको ही | 
करता और भोगता है। यथार्थ श्रद्धा और ज्ञान फरके उसमे स्थिरता 
फरे तो कर्म टल जाते हैं। 


कितने दी जीव कहते हैँ कि कर्मफे साथ सम्बन्ध अनाविसे 
चला आ रहा है, उसे केसे तोड़ा जा सकता है? किन्तु परमात्म- 
प्रकाशमें कहा है. कि कर्म अनादिके बन्धुरुप हैं उन्हें मुनिजन जला कर 
भस्म कर देते हं। जिन्हें आत्माका हित करना द्यो उन्हें कर्म सम्बन्धको 
तोडकर आत्माका भान करके, उसमे लीन होकर कर्माका क्षय करना 
घादिये। ऐसा श्रीगुरुका उपदेश है। 

जड़की और आत्माकी प्रवृत्ति मिन्न-मिन्न ही हैं परन्तु जहाँ तक 
भेदकज्ञान न हो वहाँ तक बाहरपे एक समान हो दिखाई देती हैं। 
अज्ञानीको भान न होनेसे उसे जेसा ऊपरसे दिखाई देता है बसा ही 
मान लेता है। वास्तवमे_प्रत्येक_पदार्थर्री प्रश्नत्ति मिन्‍न-भिन्‍न है तथापि[ 
घाह्मससे निमित्तकी उपस्थिति होती है उसे कतों और भोक्ता मान छेता 
है, स्रतंत्र बस्तुस्थितिकों भुलकर स्थूल संयोगमात्रकों देखनेब्राली बाह्मदृष्टिसे 
अथीत मिथ्यादष्टिसे जसा दिखाई दे वैसा ही मान लेता है, उसे भ्ोगुरु 
भेदकज्ञान कराके अज्ञानीके इस प्रतिभासको व्यवद्दार कहते हैँ । 

जीवोंने बाह्ममें धर्म मान लिया है किन्तु “ धर्म वाडीओन नीपजे, 
धर्म हंटे न वेचाय, धर्म विवेक नीपजे, जो करीओ तो थाय” छोग 
यह पद कहते हैं, उसमे भी ऐसा आया कि धर्म सम्यस्ज्ञान द्वारा विवेकसे 
प्रगट होता है, वाह्य क्रियाओंसे धर्म नहीं होता । विवेक अथोत््‌ परसे 
प्रथकल॒का यथार्थ ज्ञान, देव-गुरुशाखसे, कर्मसे, मनसे, धाणीसे, शरीरसे 
और शुभाशुभपरिणामोंसे अन्य सर्च जीवोंसे आत्माका प्रथकृूपनेका भान, विवेक 
अर्थात्‌ परपदार्थ और मेरा आत्मा त्रिकाल मिन्न है, मेरा और परपदार्थोका 
त्रिकालमे मेल नहीं है। ऐसा जानकर ज्ञानस्वरूप आत्माका निर्णय कर 
स्वसन्मुख होना उसका नाम विवेक हे, ऐसे विवेक द्वारा धर्म प्रगठ होता हे। 
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आचार्यदेव अज्ञानीके प्रतिभासको व्यवद्वार कहते हैं, उस व्यव- 
हारका फल चौरासीमें परिभ्रमण करना है। श्रीगुरु भेदक्ञान करके, 
जीवका स्वरूप बतलाकर अज्ञानीके अभिप्रायकी दोष देते हैँ | ८४। 


अब इस व्यवहारको दोष देते हैं।--- 


जंदि पोग्गलकम्ममिणं कुब्वदि ते चेव वेदयदि आदा | 
दोकिरियावदिर्तिो पसज्जदे सौ जिणांवमर्द ॥|<५॥ 


अर्थ --यदि आत्मा इस पुदुगलकर्मको करे और उसीको भोगे 
तो बह आत्मा दो क्रियाओंसे अभिन्न सिद्ध दो--ऐसा प्रसंग आता 
है--जोकि जिनेन्द्र भगवानसे सम्मत नहीं है। 

आचार्यदेव कहते हैँ कि भाई सुन! त्रिदोकीनाथ तीथैकरदेव, 
परमात्मस्वरूपको श्राप्त देवाधिदेवका ऐसा मत है 'कि दो द्र॒व्योकी 
क्रियाक़ों एक आत्मा नहीं करता। दो द्वव्यॉकी क्रियाकों 'करनेका 
अभिप्राय वीतरागके मार्गसे बाहर है। आत्मा अपने भावकों करे और | 
जड़की अवस्थाको भी करे तो वह एक आत्मा दो क्रियाओंसे एंक्मेक 
हो गया है। 

कोई मनुष्य ऐसा कहे कि में परद्वव्यका कर सकता हूँ, तब 
उससे पूछते हैं. कि जब तू शीरीरादि जड़की अवत्याको कर सकता -है' 
और भोग सकता है. तो तेरी अवस्थामे तेरा हाथ है या नहीं? क्‍या 
तेरी ,अबम्था निराभ्रित पड़ी है? तू अवस्थासे रदह्वित द्वे? यदि तू 
परद्रव्यकी अवम्धाको करता है तो परद्रव्य तुझमें तन्मयरूप हो जाना 
चाहिये, यदि तू और जड़ एकमेक नहीं होते तो फिर तू' जड़-शरीरादिका 
कुछ मी नहीं कर सकता। और यदि तू अपनी वैभाविक या स्वाभाविक 
, परन्तु चैतन्यकी दी अवस्थाका कर्ता होता है तो परद्वव्यकी अवस्थाका 
किसी प्रकार कर्ता न हो, क्योंकि -एकद्रव्य एक ही क्रियाका करा होता 
है परन्तु कोई द्रव्य इस जगतमे दो क्रियाओंका कर्ता दो:द्वी नहीं सकता। 
आत्मा अपनी अवस्था करे ओर परकी- अवस्थाको मी करे तो वह; दो 
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क्रियोओंसे अभिन्न हुआ वह बात वीतरागदेवके मान्य नहीं है किन्तु 
अज्ञानीको मान्य है। जिन्हें केवलज्ञान प्रगट हुआ है, राग-द्वेषका सर्वथा 
नाश हो गया है, जड़-चेततन्यका परिपूर्ण स्वरूप जिनके ज्ञानमें प्रत्यक्ष 
रूपसे ज्ञात हुआ है-ऐसे सर्वज्ञ वीतरागदेवकोी वह बात मान्य नहीं है। 


प्रथभ तो, जगतमे जो क्रियाएँ हैं वे सव परिणामस्ररूप होनेसे 
वास्तवसे परिणामसे भिन्न नहीं ६ै। जगतमें जो फोई' भी शब्द घोल 
जाता है बह किसीका भाव तो होता ही है, या तो उस शब्द जेसी 
चरतु होती है, या वस्तुका गुण होता है, अथवा किसी वस्तुको अवस्था 
होती है। वैसे ही जो क्रिया है वह बस्तु, गुण और अवस्थामेंसे क्‍या 
है? बस्तुफी अवस्था ही है, परिणामल्वरुप है। अवस्था कोई भ्रम नहीं 
है किन्तु वह किसी बस्तुका परिणाम है--भाव है इसलिये क्रिया द्रव्यसे 
मिन्न नहों हो सऊती। जैसे खरगोशके सींग नहीं होते बैसे ही परतुमे 
क्रिया नहों होती--ऐसा नहीं हे परन्तु क्रिया परिणामस्वरूप होनेसे 
चस्तुकी अवस्था ही है । 

परिणाम भी परिणामीसे (द्रव्यसे ) भिन्न नहों हैँ, क्‍योंकि परिणाम 
और परिणामी अभिन्न वस्तु है, प्रथक्‌ प्रथक दो चस्तुएँ नहीं हैं;। 
जिसमेसे अबस्था होती है उससे बह वस्तु भिन्न नहीं होती | सोना और 
सोनेऊे आभूषण क्या भिन्‍न होते है ? नहीं होते। सोनेमेसे जैंगूठीकी 
अवस्था हुई, परन्तु अगूठीरूप अवस्था कहीं रह जाये ओर स्वर्ण कहों 
पा जाये--ऐमा हो सकता है? नहों हो सकता। ऑंगूठीरूप अचस्था 
स्वर्णरुप बस्तुमेसे द्वी हुई है इसलिये स्वर्ण और उसकी अवस्था--दोनों 
प्रथक्‌ नहीं होते, किन्तु परिणाम-परिणामी अभेद ही दोते हैं। 

कोई कहे कि जैँगूठी तो सुनारने घनाई है, परन्तु सुनारने 
अंगूठी नहीं बनाई है मात्र उसे बनानेकी इच्छा ही सुनारने की है। 
इच्छाका कर्ता सुनार हे परन्तु अँगूठीका कर्ता नहीं है, उसका तो मात्र 
निर्मित्त है, उसमे जँगूठी नहों बनाई है। जँगूठीका कर्ता खर्ण हे, 
स्वर्णमेसे ही अँगूढी हुई दे । इसप्रकार जो अवृध्था चेतन्यकी दो वह 


है 
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शैतन्यद्रव्यसे अभिन्न होमेके कारण उसका कर्ता चेवन्य है, और जो 
अवत्था जड़की हो वह जड़द्रव्यसे अभिन्न होनेके कारण उसका कर्ता 
जड़ है; इसलिये ऐसा सिद्ध हुआ कि जो मी क्रियाएँ हैं वे क्रियाचानसें 
अर्थात्‌ ग्रव्यसे मिन्न नहीं हैं। जड़की क्रिया जड़ क्रियावानसे भिन्न नहीं 
है और चैतन्यकी क्रिया चेतन्य क्रियावानसे प्रथक््‌ नहों है। सारे 
विश्वमें, त्रिकालमें वस्तुत्त्वेतिकी ऐसी मर्थादा होनेसे क्रिया और कर्ताका 
अभिन्नत्र निरन्तर प्रतापवन्त होता ढे, अर्थात्‌ निरन्तर गुणका परिणमनरूंप 
धर्तती क्रियाका द्रव्यम कमी भी भन्न' नहों पड़ता; त्रिकाली वस्तुके बिना 
उसकी वर्तमान अवस्था नहीं होती और वर्तमान अवत्थासे रहद्धित बेस्तु 
नहों हो सकती । निमित्त न मिले तो वरतुका परिणमन ग्रवाद सक्र जाये 
ऐसा नहीं है । 

आत्मा अपने भावक्री भी करता है और जड़की क्रियाको मी 
करता हे--वह असिप्राय अन्नान है, यह वात यहाँ कहते दें । 

क्रिया और कर्ताऋा अभिन्नत्व सदा स-सामथ्य॑से, प्रतापबन्त ोनेसे, 
जीव व्याप्य-व्यापकसावसे अपने परिणामक्नो करता है और भाव्य- 
भावकभावसे उसीका अनुभवन-उपभसोग करता है। 

आत्मा व्यापक दे और अवस्था व्याप्य है। जेसे अपने शाग-द्वेप 
भावको आत्मा करता है उसीमग्रकार पुद्गल कम्ममें व्याप्त होकर पुदूगल- 
कमकी करें और साव्यसावक सावसे पुदूगढके हर्प-ओककोी भोगे तो 
जीवको अपनी और परकी एकत्रित हुई दो क्रियाओंसे अभिन्नवका प्रसंग 
आये। इसग्रकार यदि दोनोंकी एकता हो तो स्व-परका पृथकूपना, स्वतंत्रपना 
नाश दो जाता है, जइ-चेतन्यके एथक-सत्ताका नाश होता है। इसप्रकार 
आत्मा और सम्रत्त जद्द्॒व्य एक हँ-ऐसा माननेवाले' मद्दा मिथ्यादष्टि हैं, 
थे त्रि्ेकीनाथ सर्वज्ञ सगवानके सतसे अलग हैँ। 

आत्मा झुभाद्य॒मभाव करता है और जड़की क्रिया मी ऋरता 
है--इसप्रकार जो एक आत्माको दो क्रियाओंकी करता और भोगना 
प्रानते हूं थे सर्वज्षके मतसे वाहर ढुं। जसा फोई उच्चकुछ और उच्जाविका 
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मनुष्य हो और उसका पुत्र शोराव पीता हो, भाँस सक्षण करता ही या 
दुराचार॑ करता हो सो उसका पिता एससे कहता है कि सू मेश लड़का 
नहीं भड्जीकी औलाद है; चेसे ही यहाँ पर वीतरागदेव कहते हैं कि मैं 
शुसाशुमभाव करता हैँ; शरीरादि जड़की क्रिया मैं करता हूँ-+ऐसा 
माननेवाला जैन नहीं है, हमारी आज्ञामें नहीं है, हमारे मार्गमे नहीं 
है किन्तु अधमंके मा्गेमें है। 


थेलेके अन्दर चिराथतां भरा हो, और ऊपर मिश्रीका नाम पड़ा हो 
तो कहीं चिरायंता मिश्री हो जाता है? बैसे ही पस्तुका जो स्वभाव है 
खेसा न मानकर अन्य प्रकारंसे भाने तो कया वस्तुस्वभाव बदल जायेगा? 
बेरंतुं तो वस्तुरुप रद्देगी लेकिन मिथ्या अमिप्रायसे वह दु खी होगा 
आत्मा क्ानमूति है-स्-परको सर्व प्रकार खतंत्र प्थकू जाननेके स्वभाववाल्ा 
है उसे भूलकर वह ओधा पंड़ा हुआ अंपने अज्ञानभावको करता है और 
सीधा पड़ा हुआ अपने ज्ञानभावको करता है परन्तु उसका स्वामित्व किसी 
भी पेरवरतु ऊंपर है ही नहीं। राग-ह्वष करता हैँ, हृषे-शोकक्ो भोगता 
हैँ और 'जंड़को मी करता हँ--भोगता हँ--ऐसा प्ताननेवाल्य दो पदार्थोका 
फर्ता-भोक्ता हुआ, उसने असत्य-झूठका सेवन किया 


मैं परका नहीं कर सकता परन्तु स्वयं ही अपना ही क़र सकता 
हूँ---ऐसा माननेवालेने अपनेको अनन्त पर आत्मा और अनन्त जड़से 
प्ृथक्‌ किया, पुनश्च, में उनका कुछ नहीं कर सकता--ऐसा माननेसे 
उसका अनन्त कषाय दूर हो गया जिससे अनन्त जन्म-मरण दूर हो 
यये, 'ज्रिकालक़ी विपरीत दृष्टि हट गई और अनन्तगुनी निर्मे ,स्वभाव 
पर्याय अगट हुई। अन्य पदार्थकी -अवस्थाको मै अच्छालुरा क़र सकता 
, बैसा माननेवात्य तिकालके अनन्त पदार्थोका ःअभिमानी है, उसके 
अनन्त जन्म मरण शेष हैं; जगतका में कर दूँ घेसा मसाननेवाल्य 
महामूद है। दो बातें हैं--या तो त्रिकालक़े पदाथोका स्वामी हो जाये 
अंथवा अपने स्वंपदार्थका-दी स्वामी चन जाये, प्ररन्तु दो द्र॒व्योक्री 
पर्यायको एक द्रव्य -करता हें”:ऐसा माननेवाला मह्य जज्ञानी, सह्ष 
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कषायी है, वह अनन्त संसारका वीम साथ लेकर बठा है। 

(2 जड़की क्रिया चेतन नहीं करता और चेतनकी किया जड़ नहीं करता;" 
चेतन, चेतनकी क्रिया भी करे और जड़की क्रिया मी करे--इसमप्रकार 
दो द्रन्योंकी क्रिया एक द्रव्य करे ऐसा नहीं हो सकता। आत्मा शग- 
ट्वेघकी क्रिया करे और हर्ष-शोकको भोगे, वैसे ही पुद्गलकर्मको करे 
और उसीको भोगे-इसप्रकार दो द्रव्योंकी क्रिया एक द्रव्य नहीं कर सकता- 
ऐसी वस्तुस्थितिको मर्यादा है। चेतन, चेतनकी क्रिया करता है. और 
जड़-जड़की क्रिया करता हे--इसप्रकार सब अपनी-अपनी क्रिया करते 
हूं, किसीकी क्रिया कोई नहीं कर सकता। कर्ता और क्रिया दोनों 
अभिन्‍न दँ-ऐसी वस्तुर्थिति निरन्तर सर्वन्न रहती है इससे कोई किसीको 
कर नहीं सकता और न भोग ही सकता है। सिर्फ व्यवद्वारसे धी-का 
घड़ा कह देने जैसा उपचारसे किसीका कर्ता-मोक्ता कहनेका व्यवहार है. 
जो असत्याथ है। 

४ तीनकाछ तीनलोकमे प्रत्येक द्रव्य स्वतंत्र है-- ऐसी बस्तु-स्थिति है, 
परन्तु सत्यको असत्य माने ओर असत्यकोी सत्य माने तो यह मिथ्या 
अभिप्राय अनन्त संसारका मूल है। 

प्रत्येक द्रव्य द्रव्यदष्टिसे और पर्यायदष्टिसे स्वतंत्र परिणमन करने- 
घाल है ऐसा स्वयं समझकर विपरीत मान्यताकी गाँठकरो तोड़े विना 
आत्मतत्वके स्वरुपकी गंध भी नहीं आती। ख्तंत्रता माने विना 
अंशमात्र धर्मको शुरुआत भी नहीं होती। 

कर्मकी जो अवस्था होती है उसे मैं परिणमित कर देता हूँ-ऐसी 
शृष्टि बिल्कुल मिथ्या है। जो परद्वव्य है, जिसकी क्रिया स्वतः नहीं कर 
सकता उसे करना माने तो वह चिल्कुछ झूठा अभिप्राय है । जो ऐसा 
मानता है कि दो द्वव्योंकी क्रिया एक द्रव्य करता है वह पदार्थको नहीं 
मानता किन्तु पराधीन सानता हे। - 

कोई किसीका कुछ भी नहीं कर सकता, मात्र स्थूल व्यवह्ोरसे, 
आरोपसे कहा जाता दे कि इसने इसका किया। जैसे धघींके उपचारसे 
घीफा घड़ा कद्दद्ता दे परन्तु उससे कट्दीं घढ़ा घीका नहीं द्वो जाता; 
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बैसे ही सबके भावकों करते हैं किन्तु कोई किसीका कुछ मी' नहीं कर 
सकता तथापि घीके घड़ेकी भांति आरोपसे कहा जाता है किन्तु धास्तवमें 

| कोई किसीका कुछ नहीं कर सकता; किसीने किसीकी निन्‍्दा भी जगतेमें 
नहीं की है और न किसीने किसीकी प्रशसा मी की है। सव अपने: 
अपने- भावोंसे जो जिसे अनुकूल द्वो उसीका गुणगान करता है और जो' 
प्रतिकूल हो उसकी निन्दा करता है, अथोात्‌ समी अपनी टला 
प्रतिकूलताकी निन्‍्दा-प्रशंसा कर रहे हैं, परकी निन्‍्दा-प्रशंसा त्रिकालमें न 
तो किसीने की है, कोई करता नहीं है, और न करेगा। * 
. किसीने किसीको त्रिकालमे मी नहीं ठगा है, कपटके भाव 
करके स्वतः ही अपनेको ठगता है। कोई कहद्दे कि मैंने अमुकको कैसा 
ठगा? परन्तु भाई! उसमे वह नहीं किन्तु तू ही मायाचारसे ठगा 
गया है। सामनेवाले जीवका पुण्य अल्प है कि उसे तुझ जैसा वंचक 
कपटी मित्य, परन्तु कपटके या धोखेके भाव_करके तूने_स्वत को ही | 
धोखा दिया है। कोई किसीको ठग नहीं सकता, अपने भावोंकी कर 
सकता है । 


: कोई किसौका चुरा करनेके लिये चिंतवन करे सो उससे 
किसीका घुरा नहीं होता, द्वानि नहीं होती, और कोई अच्छा करनेकों 
चितवन करे, कोई किसीकी भक्ति करे तो दूसरेका भत्य नहीं हो जातां, 

| किन्तु जैसा जिसके पुण्य-पापका उदय हो उसीप्रकार सयोग-बियोग 
बनता है, कर्मके उदय अनुसार जीवमे किसी प्रकार लछाभ-हानि नहीं है। 

| छेकिन जो भले-चुरे भाव करता है उनका फल उसे उसीसमय:ही 
मिछता है | ८ + 26 । 
फर्रना, काना और अनुमोदन करनेका भांव तो अपना है और 

उसमे जो निमित्त आये उस निमित्तकी ओरका भन्न है। स्वतः 
अपने भाव करता है। स्वत अपने भावसे दूसरेसे कहता है कि तू ऐसा 
कर--डस प्रकार अपने भाषमे दूसरेका निमित्त आया परन्तु भाव तो 
रक्‍तः ही फिया है। अपने भाषातुसार पुण्य पापका धन्ध हहला हे ॥ 


दर 
न्द 


डे 
एम ग्व 
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साम्रनेबात्य निमित्त उस अकार संमझ करे था मे फरे उसका इसे कुछ 

भी जुण्य पाप नहीं छगता। अपने भावका धुण्य-पप्र अपने पीख दे और 

सांप्नेवालेके भावकां प्रेण्य-्पाप॑ उसके पास है। अपना अपने के 
इार्तप्रतिशत_ है और दूसरेका उसके पास है॥ दूँसरेका और अपना 

क्रिचित्‌ मेल-जोल “नहीं है। अपना भाव किसी भी अन्यकी द्वानिःत्यभ्ष [ 
करे ऐसा तिकालमें न/तो हुआ है, न॑ होता है और ने होगा दी 

- अब सिष्य फिरसे पूँछता है कि अगवानं! मैं अपने आधको 

भी करता हूँ और पके भावकी भी करता हूँ-+-इसप्रकारं दो परिणाधरूप 

क्रियाको करता हँ--ऐसा माननेचाल्ा पुरुष मिथ्यादष्टि किस अकार है 

इसका समाधान:--- 


जम्हा दु अत्तमावं पोग्गलभाव॑ च दो वि कुब्प॑ति । 
तेण॑ दु मिच्छादिट्ठी दोकिस्योवादिणो हुँति ॥८8॥ 


, यस्माचात्मभाव॑ एद्गलभाव॑ च द्वावपि कुवेति । 
तेन तु मिथ्यारष्ठयो द्विक्रियावादिनो भषति । ८६३ 
- --अआर्थ:--जिससे -आत्माके भीवोंको और पुदूगलके आरषोको ड्रोनोंको 
आत्मा करता है--ऐसा वे मांनते हैं; उससे एक <द्वव्यके दो।क्रियाएँ 
होना -मार्ननेयाले मिध्यारष्टि हैं ॥ 
आ्त्माके भाषोंको अथीत्‌ राग-द्वेषके भावोंकों मैं करता हैँ और 
ज़ड़के भावोंको -मी में करता हँ-बैसा भाननेवाठओं एक चर्छुकी दो 
खंवरथाओंका होना मानता है इससे बह मिथ्याशष्टि है । ः 
निग्वयसे द्विकियावादी ( अर्थात्‌ एक द्रव्यके दो कियाएँ आननेबाले ) 
ऐसा मानता है कि आत्माके परिणामकों और पुदुगलके परिणामों स्वतः 
( थ्ात्मा ) 'करता है, इससे ये -मिथ्यादष्ट दी हैं--ऐसा सिद्धान्त है - 
एक द्वव्यके द्वारा दो द्रव्योंके परिणामोंका किया जानाअ्रतिभासित न डो थे 
एक आत्माके जड़की ओर चेतन्यकी-दो अचस्थाएँ -नहीं दो 
छकतों,, ,तथापि, मिथ्यादृष्टि मानद्रा है; कि, आत्माफे अर्थिमक्रो और 
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पुदुग्लफे परिणाम्रकों में करता हैँ वह दृष्टि विल्कुड मिथ्या है। एक 
वस्तु दो परिणास॒ नहीं कर सकती-ऐसा बस्तुखभाव है, इसलिये एक 
बत्तु दो क्रियाओंकी कर्ता प्रतिसास्तित न हो। 


जैसे कुप्दार घड़के सम्मवक्रो अनुकूल अपनी इच्छारूप और द्वाथकी 
क्रियारूप व्यापार परिणामोंकों जोकि अपनेसे अभिन्न हैं और अपनेसे 
अमिन्न परिणतिमात्र क्रियासे किये जाते हैः उन्हें करता हुआ प्रतिभासित 
होता है, परन्तु घड़ेकी घनानेके अदृक्कारसे युक्त होने पर भी वह कुम्दार, 
मिद्टीके व्यापारको अनुरूप जो मिट्टीका घट परिणाम जो मिट्टीसे सदेव 
अभन्न है तथा मिट्टीसे अभिन्‍न परिणतिमात्र क्रियासे किया जाता है--उसे 
करता हुआ प्रतिभासित नहीं होता। भिट्टी घड़ा दोनेमें अनुरूप है और 
कुम्दार अनुकूल है। कुम्दार घट दोनेमे अनुरूप द्वो, तो कुम्दारका नाश 
होकर मिट्टोरूप दो जाय | 


मिट्टीसे घड़ा होता है, मिट्टी परिवर्तित होकर धंढ़ेकी उत्पत्ति करती 
है, कुम्दारकी तो सात्र उपस्थित्ति है। घड़ा हानेकी शक्ति मिट्टीमें है 
किन्तु कुम्हारमे नहीं है। घड़ेंकी अत्रस्था कुम्हारके आधार बना मिट्टोकी 
शक्तिस होती हे। कुम्हार अपनी इच्छा और द्वाथके व्यापारको करता 
दिखाई देता है, परन्तु उसके हाथ या पेर घड़ेमे आधाररूप होकर मिल 
गये हा--ऐसा दिखाई ही नहीं देता; मिट्टामेसे क्रमानुसार परिवर्तित 
होते-द्दोते घड़ा होता है। घडा द्दोनेमे बाह्य कारण कम्हारके हाथका और 
इच्छाका व्यापार है ओर अन्तरनज्न कारण स््रत मिट्टी ही है, कुम्दार 
तीनकाछ और तीनलोकमें घड़ा नहीं बना सकता॥ बस्तुमेद्दीसे अवध्था[ 
उत्पन्न होती है। क्‍या वस्तुमे शक्ति नहीं है कि दूसरा कोई उसकी 
अभ्रम्थाकी उत्पन्न कर दे ? ऐसा है ही नहीं। 

उसीग्रकार आत्मा भी पुदूगलकर्मके अनुकूल अपने परिणामोंको 
करता है। जो परिणाम राग-द्वेष ओर अज्लानमय हैं वे आत्मासे प्रथकू 
नहीं हैं, उन परिणामोंको ही स्वतः करता है, शेष आठ कर्म जो कि 
पुदूगढ़की अवस्था है--उसे आत्मा करता हो थह नहीं हो सकता। 
भ्रज्ञानी पुद्र॒गलको अवश्याक्रों करनेके अभिमात्र॒त्ते भरा छुआ दे तथाप्रि 
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| वह शरीर और कर्मको अवत्थाकों कर ही नहीं सकता, अपने ही 
अज्ञान और राग-द्वेषफे परेगामोक्रो करता दिखाई देता' है क्रिन्तु कमी 
मी पुदगलकर्माक्ों करता-बाँधता दिखाई नहीं 'देता। अपने परिणाम 
अपनेसे _एकरूप हैं इसलिये आत्मा उन्हें का सकता हे, परन्तु पुदुगल- 
परेणामोंको तो कर ही नहीं सकता। पुदुगढमें जो - कर्मत्न्ध द्वोता है 
प्रह पुदृगल स्वतः परिणमित द्योकर अपनी कमेरूप अवश्थाको करता है; 
पुदूगल अपने परिणामोंके अनुरूप अपने द्वी कमंछो करता है, उसे 
कर्षरूप होनेमें आत्माके विकारी परिणाम निमित्त रूपसे अनुकूल होते 
हैं तथ,पे आत्मा उन कर्माका कर्ता नहीं है। आत्मा अपने ही परिणा- 
मोँकीो करता हुआ प्रतिभासित हो, पुदुगछ-परेणामोंकी करता कभो 
मी प्रतिसासित न हो। है 


आत्माकी और पुदुगलकी-दोनों क्रियाएँ एक आत्मा दी करता 
है, ऐसा माननेवाले मिथ्यादृष्टि हैं। यद्‌ जड़-चैतन्य डी क्रिया एक 
हो तो समत्त द्रव्य पलट जानेसे उनका छोप हो जाये-यदहू एक महान 
दोष उत्पन्त हो। एक द्रव्य अन्य द्रव्य रूप हो जाय ऐसा त्रिकालमें 
कमी न बना है, न बनता है और न बनेगा ही। प्रत्येक वस्तुस्वभाव 
तो जैसा है बेसा दी त्रिकाल हे-खतंत्र है परन्तु अज्ञानी विपरीत 
मानकर अपने गशुणर्णोकी दिसा करते हैँ। परका में कर सकता हूँ---ऐसे 
मिथ्या अमेप्रायसे चौरासीमे भटक-भटक कर हेरान हुआ, परन्तु 
परके कर्तेत्वका अभिमान दूर द्वाने पर ही सुखका उपाय द्वाथमें आ 
सकता है, दूसरे किसी सी प्रकार्से सुखक्रा उपाय हाथ नहीं छग 
सकता । 
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(आया ) 
'य। परिणमति स कर्ता यः परिणामों मवेत्त तत्कमे । 
या परिणतिः क्रिया सा भयमपि भिन्‍ने न वस्तुतया ॥ ५१॥ 
-अर्थ--जो परिणमित होता है वह करता है, (परिणमित 
द्वोनेयालेका.) जो परिणाम हे सो कमे हे ओर परिणति हे वह कियी 
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है; यद तीनों बस्तुरूपसे भिन्न नहीं हैँ । 

जो होनेवाल्य है वह कर्ता है, वस्तु परिवर्तित होते-दोते होनेवालेको 
जो काये होता है वह कर्म है, और दोनेवालेकी जो क्रिया है. सो 
परिणति है। जो खंतंत्ररूपसे करे वह कर्ता है, प्रत्येक द्रव्य खतंत्ररुपसे || 
परिवर्तित होता है. परिवर्तित होनेवाला खतंत्र है।............ 

जब नवीन जड़कर्म बँधते हैं उस समय शागी जीघ॒का शग निमित्त 
है, किन्तु जो ऐसा माने कि मैंने जड़कर्मको किया है वह मिथ्यादृष्टि है, 
निमित्त कहीं उपादानके आश्रित होकर उपस्थित नहीं होता। कम बँधते 
हैं. उसमे कौन परिवर्तित होता है? कर्म या आत्मा? उससें कर्म ही 
पख्ितित होते हैँ आत्मा परिवर्तित नहीं होता, इसलिये जो जिससे 
परिवर्तित होता है. वही उसको करेगा कि दूसरा कोई ? जो द्रव्य परिवर्तित 
होता हे वही अपने परिणामोंका कर्ता है, अन्य कोई नहीं । 

परिवर्तित होनेवालेका जो कार्य हुआ घह कमे है, और 
अवस्थान्तर होनेमें जो क्रिया हुईं वह परिणति है। प्रत्येक रजकण 
प्रथक्‌ है। एक रजकणको लेकर दूसरा रजकण पखिव्तित होता है-- 
वैसा त्रिकालमें नहीं है, स्कन्घमे भी समी रजकण _प्रथर-प्रथक्‌ 
परिणमित होते हैं । 

पवनके रजकणोंमें पानी दोनेकी योग्यता होना हो तो होती 
है, उसे दूसरा कोई कर दे वेसा नहीं है । दो प्रकारकी पवन एकत्रित 
होकर पानी बनता है--ऐसा नहीं हे, यह तो मात्र निमित्त बना, 
किन्तु वास्तवमें तो उन रजक्णोंमे उस समय पानीरूप होनेकी 
योग्यता ही थी। 
«<£ पानीका जो एक विन्दु दिखाई देता है वह अनन्त रजकणोंका 
पिण्ड है; उन प्रत्येक रजकणोंका' परिणमन प्रथकू-प्रथक्‌ है ! 

जड़की अवस्था जड़से परितिंत होती है और आत्माकी 
अवस्था आत्मासे। विकारी अवस्थाका कर्ना तो आत्मा अज्ञानभावसे है. 


किन्तु जड़का कर्ता किसी सी प्रकार नहीं दे, द्रव्यदष्टिसे और पर्योयः 
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इृष्टिसे स्वतंत्रता ही है इतना खवीकांर करे तो आँगनमें ( व्यवद्दार- 
शुद्धिमें ) आया है, जो पृण्यपरिणामके भाव दें। वास्तवमें तो बर्तु- 
दृष्टिसे बिकारी परिणामका कैतौ-सोक्ता जीव नहीं है। पृण्य-परिणामोंसे 
भी अपना स्वरूप प्रथकू है--ऐसे स्वरूपका भान करे और उसमें स्थिर 
हो तो शुद्धता और निरमेश है और उसने अन्तरत्नमें शुद्धात्मघरमें 
प्रवेश किया है। 

# आत्मा. नित्य निरन्तर परिवर्तनशील है और बदरूनेरूप कार्य है 
वह क्रिया हैः तथा परिवर्तित होकर जो कार्य आया सो कर्म है। 


बसस्‍्तुदृष्टिसे परिणाम और परिणामी असेद्‌ हैँ, शरीरकी अवस्था और 
शरीर दोनों एक हैं, पुदूगल और पुदूगठकी अवस्था दोनों एक हैं, 
राग-द्वेषकी अवस्था और आत्मा दोनों अज्ञानभावसे एक हैं. परन्तु 
सम्यकूसावसे एक नहीं हैं। यहाँ तो यह दर्शाया है कि जड़का कर्ता 
नहीं है परन्तु वास्तवमें तो विकारी भावोंका सी कर्ता नहीं है। किन्तु 
अपने ज्ञानमावका कर्ता और र-परप्रकाशक ज्ञातारूप आत्मा है। 

अवस्थायी और अवस्था-दोनों द्रव्यदष्टिसे एक हैं. और पर्याय- 
दृष्टिसे दोनोंसें भेद है। कर्ता-क्म और क्रिया तीनों भेददष्टिसे कहे 
गये हैं। 

जैसे चन्दनकी ,छकड़ी सुगन्धित हे, चौड़ाई वाली है, भारी 
है; चेसे दी भमद्नदष्टिसे कद्दा जाये तो द्रव्य और पर्याय लक्षणादि भेदसे 
पृथक देँ तथापि बस्तुदृष्टिसे असेद हैँ। सुगन्ध और छंकड़ी दोनों एक 
हैं-अभेद हैं--उन्हें प्थक्‌ नहीं किया जा सकता। परिणाम और 
परिणामी दोनों असेद &/। इस शरीरकी अवस्था शरीरसे पथ नहीं 
है, शरीर और उसकी अवस्था-दोनों एक है। आत्माकी अवस्था और 
शरीरकी अवस्था-दोनों कमी सी किसी प्रकार भी एकमेक नहीं हुईं 
हैं। अज्ञानी दोनोंकी खिचड़ी बनाकर मानता है कि जड़को में ऐसा 
करता हँ-वैसा करता हैँ, व्यवद्ास्से तो परका कर सकता हूँ, किन्तु 
प्रका कोई नहीं कर सकता, अपने ही विपरीत भावोंका अहण करता 
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है और उन्हें त्यागता है, किन्तु परका प्रहण और त्याग त्रिकालमें 
नहीं है। | & 

. परिणाम और परिणामी अभेद हैं। गुड़ और मिठास अस्नेद हैं, 
उनमे क्षेत्रभेद नहीं है-प्रदेशभेद नहीं है, चन्दनकी लकड़ी और उसकी 
सुगन्धमें प्रदेशभेद नहीं है। प्रत्येक वस्तु, उसका परिणाम, और परिणतिमें 
प्रदेशभेद नहीं है। वस्तु स्वत. कर्ता, परिवर्तित हुई बह परिणति और 
परिवर्तनमें जो काये आया वह पर्याय--उन तीनोंमे क्षेत्रभेद-प्रदेशभेद 
नहों है। बेसे ही शरीरकी क्रियाके साथ शरीरका प्रदेशभेद नहों है, 
और आत्माकी क्रियाके साथ आत्माको प्रदेशभेद नहीं है। आत्मामे जो 
शगकी कप्त करनेका भाव हुआ वह आत्मामे, और अशुभभाव हुआ वह 
आत्मामे, आत्माका भान करके स्थिर हुआ सो आत्मामे और जो' शुभाशुभ 
कर्मवन्‍्ध पुदूगल द्रव्यमें हुआ वह पुदूगछ द्र्यमे--इसग्रकार दोनों 
द्रव्य प्रथक्‌ हैं; दोनों द्रव्योंके क्तो, क्रिया और कर्म प्रथक्‌ हैं । 

कर्ता-कमंका अधिकार चल रहा है, कोई भी वस्तु किसी अन्य | 
बस्तुका कर्ता नहों है। कर्ताकर्म अधिकारकी ७६ गाथाओंकी सर्वोत्तम 
रचना आचार्यदेवने की है, उनमें कर्ताकमको अत्यन्त विस्तृत किया है 
और तीनफाल तीमलोककी वस्तुस्थितिको बिल्कुछ स्पष्ट कर विया है, 
इतना स्पष्ट है तब छोगोंके ध्यानमें बडी कठिनाईसे बेठता है। 

यह निश्चित्‌ हुआ कि परका कर्ता नहीं है अर्थात्‌ खत'को अपने 
ही भाषका कर्तापना रहा। 

कोई कट्दे कि तुम्हों तो बोल्ते हो और तुम्हीं कहते हो कि 
वोला नहीं जा सकता। यह तो मनुष्यको ऐसा लगता है कि यह 
वोल्ता है, परन्तु आत्मा बोछ ही नहीं सकता, एक हाँ? भी जात्मा 
नहीं कर सकता, जो बोला जाता है वह सब पुदूगुछकी पर्याय_ है; 
उसका कर्ता पुदूगल ही है। पुद्गछमे शब्दरूप परिणमित होनेकी 
योग्यता हो तब आत्मा उपस्थित होता है और कर्मका निमित्त भी 
उपस्थित होता है--ऐसा निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्धका मेल हो जाता है। 


१६४ ] समयसार प्रबचम... भगवानश्रीकन्दकुँन्द- 


चिलोकीनाथ - तीथंकरदेवकी जो <“कारध्वनि सम्रवसरणमें खिरती 
है वह भी पुद्गलकी पर्याय है, वह आत्मामेंसे नहीं निकहती। जब 
| वाणी उसके अपने कारणसे निकछती है तब अज्ञानी यह अमिमान 
करता है कि मैं वाणी बोलता हूँ। अज्ञानीकी ऐसा छगता है कि जब 
में इच्छा करता हूँ तब वाणी वोली जाती है किन्तु ऐसा नियम नहीं 
है कि इच्छा हो और घाणी निकले। उसके चार भन्न हैं--इच्छा हो 
और घबाणी निकले, इच्छा हो और न निकले, इच्छा न हो और निकले, 
इच्छा न हो, और न निकले | इच्छा हो और धाणीका उदय हो इससे 
बोली जाती है, बाणी वाणीके कारणसे निकलती है, तथापि इच्छाके 
समय वाणीका उदय हो तो निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध हो जाता है वह 
पहला भज्ग | बोलनेकी इच्छा हो परन्तु छकवा छग जाय तो मी नहीं 
बोली जा सकती, इच्छा हो किन्तु चाणीका अनुकूल उदय न हो तो 
नहीं निकलती--वह दूसरा भज्ञ हुआ। केबलज्ञानीको तेरहे गुण- 
स्थानमें इच्छा न हो और वाणीका उदय द्वो तो ध्वनि खिरती है- 
वह तीसरा भद्ग है, कोई मृक केचछी छोता है उसके इच्छा भी नहीं 
होती और घाणी भी नहीं होती, केवलज्ञान हो जाये परन्तु वाणी 
नहीं खिरती। इसप्रकार चार भन्ञ हुए। दोनों द्रव्य एथक्‌ परिणमित 
होते हूँ, इसलिये आत्मा वाणी बोलता ही नहीं हे। सबके कर्ताक्म 
स्वतः अपने-अपनेमें ही हैँ। पुन. कहते हैँ'--- 
( आया ) 
एक परिणमति सदा परिणामों जायते सदेकस्य। 
एकस्य परिणतिः स्यादनेकमप्येकमेव यतः । ५२ ॥ 
आर्थ:--वर्तु सदा एक ही परिणमित होती है, एकके ही 
सदा परिणाम होते हैँ ( अथात्त्‌ू एक अवस्थासे अन्य अवस्थाएँ एककी 
ही होती दें) और एककी द्वी परिणति क्रिया होती हैं; कारण कि 
अनेक दुशारूप होने पर भी परतु अपने गुण-पयोयोसे असेद-एक ही 
है, सेद छहीं है। 


केहानजनशासमाल ]।. फर्ताकर्म अधिकार [ १६५ 

' वस्तु सदा एक ही परिणमित होती है वह सम्पूर्ण सिद्धान्त है। 
जो परिणाम द्वोते हैँ वे एकके ही होते हैं, एक अवस्थासे दूसरी अवस्था 
होती है वह एककी ही होती है; आत्मामें अनेक अवस्थाएँ होने ,पर 
भी भेद नहीं है अथोत्त कतौ-कर्म और क्रिया-तीनों प्रथक्‌ नहीं हैं. एक 
ही बरतुके हैं; आत्माफे कतो-कर्म-क्रिया आत्मामें हैँ और जड़के जड़मे हैं। 


एक आत्मामें अनन्तगुण हें, एक परमाणुमे भी अनन्तगुण 
हैं। उन अनन्त गुणोंमे प्रतिसमय जो अवस्था होती है' उसे परिणाम 
कहते देँं। वस्तु और परिणाममें नामभेद, लक्षणभेद है. किन्तु बरतु- 
भेद नहीं है। जैसे गुड़ और मिठासमे लक्षणसेद और संज्ञाभेद है. 
किन्तु चस्तुभेद नहीं हे । 

उसीम्रकार शरीर और उसकी अवस्था भिन्न नहीं है। पुद्गल, 
पुदूगलके गुण और उसकी अवस्थामें नामभेद, लक्षणभेद है परन्तु 
बरतुमेद नहीं हे--प्रदेशभेद॒ नहीं हे। प्रत्येक वस्तु स्में एकमेक है 
किन्तु अन्य वस्तुसे एकमेक नहीं होती, सबके परिणाम प्रथकू-प्रथक्‌ 
होते हैँ! वस्तुमे कर्ता-क्रेया और कमे होते है--उनमें लक्षणमरेद है, 
नामभेद है किन्तु बसस्‍्तुमेद नहीं हे। अनेक परिणाम होने पर भी 
वरतु एक है, उसमे भेद नहीं है। 


जैसे स्वणरूप वस्तु और उसके पीलापन, चिकनाहट आदि 
गुण तथा कंगन, कुण्डछ आदि उसकी पर्याय--उन तीनोंमे नामसेद, 
संख्याभेद और छक्षणभेद है किन्तु वसतुभेद नहीं है। जो अवस्थाका 
और शुणोंका क्षेत्र है वही वस्तुका क्षेत्र है। बसे ही आत्मामें जानना, 
मानना और स्थिर होना आदि अनन्तगुण हैं और उनका धारण 
करनेवाला गुणी एक हे। इसप्रकार वस्तु अपने अनन्तगुणसे अनन्त 
और बस्तुसे एक--इसप्रकार संख्याभेद है, परन्तु वस्तुभेद नहीं है, 
प्लेत्रमेद नहीं है। गुण कहीं रहे और द्रव्य कहीं रहे--ऐसा नहीं है, 
इससे वस्तुभेद नहीं है। यदि द्रव्य और गुण प्रथक हों तो जो प्रथक्‌ हो 
घह्‌ प्रथक्‌ दो सकता है किन्तु जो अभेद्रुपसे एफन्र हो वह मिन्‍न नहीं 


१६६ ] सर्मयेसारे प्रधान. | 'भर्गवानश्रीकुर्दकृन्द- 
हो सकता। आत्मा और गुण--इसप्रकार' नाम प्रथक्‌ हैं,' वह नामभेदसे 
भेद है। अनन्त शुणणोंका पिण्ड द्रव्यका लक्षण है और प्रत्येक गुर्णेका, 
जानना-मानना-स्थिर होना इत्यादि प्रथक-प्थकू काये है। इसप्रकार' 
शुण और द्र॒व्यमें लक्षणभेदसे भेद है। द्वव्यका प्रयोजन शु्णोके कार्योको 
धारण कर रखना है और गुणीका प्रयोजन अपने-अपने स्वभावानुसार 
मिन्म-मिन्तर काये करना है। द्रव्यका प्रयोजन प्रत्येक गुण और उसकी 
अवस्थाकों घारण कर रखना है और अवस्थाका प्रयोजन प्रतिक्षण 
अलुभव कराना है। 

प्रत्येक वस्तु और वर्तुकी श्रतिक्षण होनेवाली अवस्था-उसमे- 
लक्षणादि भेद है, तथापि बस्तुमे भेद नहीं है। इसीमकार प्रत्येक 
आत्मा, परमाणु, कालाणु, आकाशास्तिकाय, धर्मोस्तिकाय, अधमौरस्ति- 
काय--इन सभी पदार्थमें वस्तु और अवस्थाके नामभेद और लरक्षण 
भेदादि हैं किन्तु बस्तुभेदसे भेद नहीं है । 

जिस भावसे संसार है उससे विपरीत भाबवसे मोक्ष है। 
सांसारिक विद्या पढ़नेके लिये पाठभालामें मास्टरके पास जाना पड़ता 
है बेसे दी मोक्षमागेका स्वरूप समझनेके लिये, संसारका अभाव करनेके- 
लिये गुरुकें पास अभ्यास करने जाना पड़ता है। सांसारिक विद्या 
उद्र-पोषणके लिये है और आत्माकी विद्या मोक्ष प्राप्तिके लिये है, 
संसार और मोक्ष-दोनोंके विपरीत भाव हैं। जिस भावसे संसार फलता 
है. उस भावसे कभी मोक्षकी प्राप्ति. नहीं हो सकती और आत्माके शुद्ध 
स्वभावसे मोक्ष फलता है, उससे संसार नहीं फलता किन्तु संसारका.. 
नाश ही होता है। 

पुनत्ष कहते हैं. कि: 

नोभो परिणमतः खल परिणामों नोभयो$ प्रजायते । 
उभयोने परिणतिः स्पाद्दनेकमनेक्रमेव सदा ॥ ५३ ॥ 

अर्थः--दो द्रव्य एक होकर परिणमित नहीं होते, दो द्रव्योका 
एक परिणाम नहीं होता और दो द्रव्योंकी एक परिणति-क्रिया नहीं 
छोती, क्योंकि अनेक द्रव्य अनेक ही हेँ; वे पछ्टकर एक नहीं हो जाते। 


कहानजनशांख्रमाला ] कर्तोकर्म अधिकार [ १६७ 


आत्माकी अवस्था आत्मामें 'होती है और जड़की अवस्था जड़में 
होती है। भरे! प्रत्येक रजकणफ्खरी अवस्था स्वतः अपनेमें ही होती 
है। छाछके रजकण प्रथक्‌ हैँ और दूधके रजकण भी प्रथक् हैं, 
दोनों एकमेकर होकर कार्य नहीं करते। कोई कहेगा कि दूधमे छाछ॑ 
पड़ी इसलिये दही जमा, किन्तु भाई! दही अर्थात्‌ कया? दही किसे 
कहा जाये ? अम्कुक काछ तक एक संयोगी वस्तु रहे उसका नाम छोगोंने 
दही रखा, दूधके रजकर्णोंकी मीठी अवस्था पल्टकर खट्टी अवस्था हीनेकी 
योग्यता तेयार हुई उस समय उसे छाछका निमित्त मिला, इसलिये 
दूधमेंसे दही रूप अवस्था हुई, तथापि दहीके छोथेमें जो अनन्त शजकण 
हैं उन सबका कार्य मिन्न-मिन्न है, किसी रजकणका कार्य कोई रजकण 


नहीं करता। 


परमाणुमे रस नामका गुण है, उसकी मिठास और खटास आदि 
अवस्थामें होती हे, रसगुण स्थायी रहकर अवस्थाय बदलती हैं'। 


दूधमे जब मीठी अवस्था बदलकर खट्टी अवस्था होनेकी योग्यता 
हो उसी सम्रय अवस्था बदलती है, किन्तु लोगोंमें ऐसी विपरीत मान्यता 
बैठी है. कि छाछ ही दूधमेंसे दही बनाती है। दूधके परमाणु खटाईके 
सन्‍्मुख होकर परिणमित हों तभी खट्टी अवस्था होती ढ्वे, उंसके स्वतंत्र 


'परिणमनके बिना छाछकी शक्ति नहीं कि दूधको दही बना दे। प्रत्येक 


| परमाणुका परिणमन ख़त, है, कोई किसीका कर्ता नहीं है। 


कोई कह्टे कि अमुक बस्तुएँ शरीरको सर्दी करती हैँ, परन्तु 
प्रत्येक परमाणु खतंत्र मिन्न है। कोई पुदूगल किसी अन्य पुदुगलमे सर्दी 
कर ही नहीं सकता। शरीरमें जब सर्दी द्वोनेकी योग्यता हो उस समय' 
उसे अनुकूल निमित्त मिलते हैं, अन्य द्रव्य मात्र साथ रहते है, वहाँ 
अंज्ञानी कहते हैँ कि इस साथवाले द्रव्यने इसका काये कर दिया,“ 
बह मान्यता बिल्कुछ मिथ्या है। जिन्हें तत्त्वकी खबर नहीं वे तत्त्वका 
खून करनेवाले हैं, अंज्ञान कोई बचाव नहीं हे, अदालतके कानूसमे मी 
ज्राता है कि--अक्षीन कोई वा नहीं है। उसीम्रकार वस्तुका जो 


१६८ -] समयसार प्रवचन [ भगवानश्रीकुन्दकुन्द- 


स्वभाव अर्थात्‌ नियम है उसे न जाने और कहे कि हमें खबर नहीं थी. 
तो वीतरागदेव कद्दते हैं कि परिभ्रमण कर! जड़-चेतन्यका जो _ख़भाव 
है उसे न जाने और कहद्दे कि ऐसे स्वभावकी हमे खबर नहीं थी, तो 
वीतरागदेव कद्दते हैं कि जा, चौरासीमें परिभ्रमण कर बचाव-फचाव 
काममें नहीं आयेगा। 


आत्माका खततत्र स्वभाव केसा है--बह समझनेका अवसर आ गया 
है, और जो नहीं समझता उससे आचार्यदेव कहते हैं. कि--हे भव्यात्मा! 
सतको समझ और अज्ञानको दूर कर! दो द्रव्योंका एक परिणमन नहों| 


होता--ऐसा स्वतंत्रताका ज्ञान कर। 


आत्मा राग भी करे और जड़ द्वव्यकी बोलने तथा चलनेकी क्रिया 
भी करे-पेसा नहीं होता। कोई वस्तु बदलकर दूसरोंके साथ एक हो ऐसा 
नहीं हो सकता। एक रज॒कृणका दूसरा रजअकण छुछ भी नहीं करता, एक 
आत्माकी अन्य आत्मा कुछ नहीं करता, एक भी आत्माका काय रजकण 
कुछ नहीं करता ओर एक भी रजकणका आत्मा कुछ नहीं करता--इस 
चौमंगीसे ऐसा समझ लेना कि कोई किसीका कुछ नहीं कर॒ता, नहीं करा 
सकता, न प्रेरक्क बनवा है। प्रत्येक बरका क्षेत्र प्थक है इसलिये दो 
द्रव्य एक नहीं होते, दो द्रव्योंका एक कार्य नहों द्ोता और दो द्रव्योंकी 
एक क्रिया नहीं होती । 


कितने ही लोग कहते हैं कि जब आत्मा सिद्धमें जाता है उस 
समय एक आत्मा दूसरेमे मिल जाता है, “ ज्योत्तां ज्योत मिलाय ” 
ऐसा कहते हैं, किन्तु यद््‌ बात बिल्कुछ मिथ्या है, तीमकार और 
तीनलोकमे भी ऐसा नहीं होता । आत्मा संसारमे भी पथकू है और | 
मोक्षमे मी प्रथक्‌ ही रूता है, जो भिन्न हे वह त्रिकाल भिन्न ही रहता 
है। दो द्रव्य कमी भी एक नहीं होते, उनका कार्य एक नहों होता और 
न उनकी क्रिया मी एक द्ोती है दो द्वव्यमें प्रदेशभेद होनेसे परर्पर 
आधार-आधेय सम्बन्ध भी नहीं है। इस सत्य नियमको भूल्कर यथार्थ 
प्रतीतिके बिना व्यवहारज्ञान भी मिथ्या है, शास्ज्ञान भी कुक्षान है। 
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“ अस्येक द्व्यका खल्लेत्र मिन्‍न है, और स्वचतुष्टय भिन्न-भिन्न 
हैं उसमे निमित्त छुछ नहीं कर देता, इस नियमका निश्चय प्रथम करना 
पड़ता है। 

प्रइन --बरि बस्तुमे स्मतःसे ही काये होता हो तो फिर निमित्तकी 
कया आवश्यरुता है ? 


उत्तर --जब कार्य होता है उस समय निमित्तडजी उपसरिधिति दोती 
है किन्तु निमित्त कुछ कर नहीं देता। जब सूर्य-विकासी कपल 
विकसित हो उस समय सूर्योदय छोता है--ऐसा निमित्त-नेमित्तिक 
सम्बन्ध है, किन्तु सू्ने फ्मलओों विकसित नहीं किया है। जब कमल 
स्वत --अपनी योग्यताऊे कालसे अपने आप विकसित होता है उस समय 
सूयेड्ी उपस्थिति होती है--ऐसा स्वतंत्र सम्बन्ध दे; उसीभप्रकार जब 
चन्द्र-विकामी कर्तछ खिले उस समय चन्द्रमाका उदय दहो---ऐसा सर्च 
है नथापि चन्द्र-विकासी कमल्ों चन्द्रमाने नहीं खिलाया किन्तु फमल 
खिलनेके समय चन्द्रमाफी उपस्थिति होती है। 


स्तमें जय अचत्या दहोनेकी योग्यता हो तत्र निमित्तकी 
उपस्थिति होती द्वे; उपाद्दनफोी निममित्तकी घाट (राह) देसना पे 
ऐसा नहीं हे, किन्तु जिस समय उपादानमे यह अवस्था द्ोनेफी योग्यता 
हो उस समय उसके अनुवृल्)ठ निरमित उपस्धिन होता है--ऐसा सम्बन्ध 
है। उपादन और निमित्त आगे-पीछे नहीं किन्तु दोनों साथ ही 
होते हूँ । 

घट रप कायसें मिट्टी अनुरूप है, उपादान कारण है और वह 
सन्चा कारण है और घडढेफी इत्पत्तिम कुम्हार अनुकूल है निमित- 
कारण दे, वह मा कारण नहीं है अत कुम्हार घंड़ेको करता हुआ 
प्रतिभासित नहीं होना, परन्तु अपने अभिमानके परिणामको करता 
प्रतिभासित होता है। कोई फट्टे कि निमित्त और उपादान युगपदू हैं 
इसलिये भूछ हो जाती है, केन्तु बेसा फहनेवालेफी वात विल्कुछ प्रिथ्या 
है। स्वतः अपनी मान्यताऊे कारंण भूछ करता है, थुगपद है इसलिये 
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भूल द्वो तो सबकी द्ोनी चाहिये किन्तु परसंयोगके कारण किंचित्‌ भी 
भूल नहीं होती। खयं भूछ करे तो निमित्त कहा जाता है। 


/ दवो बस्तुएँ विल्कुछ भिन्न ही दें, दोनोंके आधारहूप प्रदेश भी 
'पृथऋ् ही हैं, इसलिये दो द्रव्य एकरुप परिणमित नहीं होते, दो 
चीजका एकरूप परिणाम, अर्थात्‌ परिणति मी नहीं होता। यदि 
'दो द्रव्य एकरूप परिणमित हों तो सर्व द्रव्योंका छोप दो जाये, परन्तु 
ऐसा होता ही नहीं, कोई द्रब्य_किसी अन्य दृव्यके आधीन है ही नहीं 
इसलिये छोप द्वोनेका प्रसंग ही नहीं हे । 

इसी अर्थकी पुन, दृढ़ करते हैं:--- 

नेवस्थ हि कर्तारों दो स्‍्तो दे. कमणी न चेकश्य | 

नेकस्य च क्रिये दे एकमनेक यतो न स्यात्‌ ॥ ५४७ ।॥ 


४ अर्थ:--एक द्रव्यके दो कर्ता नहीं होते, और एक द्रव्यके दो कर्म 
नहों होते तथा एक द्रव्यकी दो क्रियाएँ नहीं होती, क्‍योंकि एक द्रव्य 
अनेक द्रव्यरूप नहीं हांता। 

इस शरीरकी अवस्था शरीर करे और शरीरकी अवस्था 
आत्मा भी करे--इसप्रकार एक द्रव्यके दो कतो नहीं दोते। अपना 
शुण खतः मी प्रगट करे और देव-गुरुशात्ष भी अपने शुणको प्रगट 
करें---इसप्रकार एक द्रव्यके ढो कतो नहीं होते, अपने गुणोंक्री अवस्था 
प्रगट द्लोनेमें देव गुरुशासत्षका निमित्त होता है किन्तु देव-गुरु-शा्ष 
अन्यके गुणोंके कर्ता नहीं हैं। उसीप्रकार दो द्रव्योंके कर्म भी प्रथऋ है। 
आत्मा अपना कार्य करे और परका कार्य भी करे--जैसे कि- 
तीर्थकरदेव अपने गशुणोंको प्रगट करे और परके शुणोकी पर्यायकोी भी 
प्रयट करें--इसग्रकार एक द्रव्यके दो कार्य नहीं दोते। तीथेड्डरदेव 
अपने ग़ुणोंकी पर्यायको प्रगट करते हैं किन्तु दूसरेके गुणोंकी पर्याय 
प्रगट नहीं करते; क्योंकि सामनेबाठया जीव स्वत, पुरुषार्थसे प्रगट करे 
| तो हो, इसलिये एक द्ब्यकें दो काय नहीं होते। एक वस्तुकी दो 
क्रियाएँ नहीं होतों। जैसे कि-+आत्मा आत्माकी अवस्थाको भी 
परिवर्तित करे और शरीरकी अवश्याक्ों मी परिवर्तित करे, अथवा 
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आत्मा राग-द्वेषको अवस्था प्रतिक्षण परिबर्तित करे और द्रव्यकमंकी अवस्था 
भी अतिक्षण परिवर्तित करे--ऐसा नहीं हो सकता । इसप्रकार एक द्वव्यको 
दो क्रियाएँ नहीं होतीं। इसम्रकार प्रत्येक वस्तुके द्रव्य-गुण-पयोयको और 
कर्नाकर्मको अभेददर्शक द्रव्याथिकनयसे वस्तुस्थितिका नियम कहा अर्थात्‌ 
मर्यादा वताई। पर्यायार्थिकलयसे परस्पर एक-दूसरेका कर सकते दे ऐसा 
त्रिकाल्मे नहीं है व्यवहारसे ऐसा कथन होता हे । 

अब कहते हैँ कि--आत्माको अनादिकालसे परद्वव्यके साथ माना 
हुआ कर्ता-कर्मपनेका अज्ञान हैं, यदि वह परसार्थनयके प्रहणसे एक वार 
भी विलीन हो जाये तो पुनः नहीं आये। 


अनादि अज्ञानसे जीव मिथ्यादृष्टि है। वह सब विपरीत ही मानता 
है, वीतराग कथित स्वरूपको नहीं मानता इससे उसको कर्ता-कमपनेका 
अन्नान है. किन्तु यदि यथार्थ परमाथद्ष्टिसे वस्तुस्कभावकों अहण करे और 
एकवार कर्तापनेका नाश करे तो वह पुन उत्पन्त न हो। 
अज्ञानतासे जीव ऐसा मानते हैँ कि अमुक भाईने तो दूससेके 
लिये बड़े अच्छे कार्य लिये है, उन्होंने जीवित रहना भी जाना और 
सरना भी जाना। हरी-भरी फुल्वारी छोड़कर मरे हैं, हरी-मभरी 
फुटवारी अथौत्‌ क्‍या? लड़के, वहुएँ, घन, मकान इत्यादि हरी-भरी 
फुल्वारी कहलती होगी? वह तो इनका मोह लेकर मरा है, इसमे | 
क्या तो मरना जाना और क्या जीना? 
जीवित अवस्थामे दूसरोंके काये_ करनेका अभिमान करता 
था--चह्‌ भाव छेकर मरा अर्थात्‌ कर्ताभआाव॒को _साथ लेकर गया और 
उसके प्रशंसक्ष उसके कर्तापनेका वखान करते हैं. अर्थात दोनों अनादिसे 
कर्ता-कमेके अन्नानमे डूबे हैं, किन्तु ज्ञानभावसे उस कमोौ-कर्मपनेका 
| रे कि मेरे स्वरभावमरे परका फतेत्व त्रिकाल है 
नाश करे कि मेरे स्रभावमे परका करेत्व त्रिकाल है ही नहीं-इसप्रकार 
यदि एकबार भी कत्ल विल्यको प्राप्त हो तो वह मिथ्याबुद्धि पुन 
न आये। यहाँ तो अप्रतिहत धाराकी ही वात है। अब ५८ याँ 
कलश कहेंगें--- 
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( शादूलूविक्रीड़ित ) 
आसंसारत एवं धावति परं कुर्वे 5हृमित्युच्चकै- 
दुर्वारं नह्लु मोहिनामिह महाईकाररूपं तमः 
तद्भूताथपरिग्रहेण विलय यथेकवारं बजेत 
तत्कि ज्ञानघनस्य बंधनमहो भूयो भवेदात्मन! ॥५५॥ 


अथेः--इस जगतमें मोद्दी ( अज्ञानी ) जीवोंका “ परद्वन्यको में 
करता हूँ ः--ऐसा परद्रव्यके कतृत्वका महा अहड्लाररूप अज्ञानान्धकार 
“--जोकि अत्यन्त दुर्निवार है--बह अनादिसंसारसे चला आ रहा 
है। आचाये कहते हैं कि अहो! परमाथेनयका अर्थात्‌ शुद्ध द्रव्यार्थिक 
अभेदनयका ग्रहण करनेसे यदि वह एकबार सी नाशको प्राप्त हो जाये 
तो ज्ञानचन आत्माको पुनः बन्धन फेसे हो? (जीव ज्ञानधन है इसलिये 
यथाथ्थज्ञान होनेके पश्चात्‌ ज्ञान कहाँ चला जायेगा? नहीं जायेगा। 
और यदि ज्ञान न जाये तो फिर अज्ञानसे बन्ध केसे होगा? कभी नहीं 
होगा । ) 
आचाये भगवान जगतके जीवोंसे कहते हैं. कि--इस जगतमें 
परका मैं करता हूँ और पर मेरा करता है, में परका अच्छा-बुरा 
करता हैँ और पर मेरा,--ऐसे परद्वव्यके कतृत्वका मद्या अदृक्कररूप 
अज्ञानान्‍्धकार जीवोंके अनादि-संसारसे चछा आ रहा है, जोकि 
अत्यन्त दुर्निवार है, उस अज्ञानको सत्यार्थ प्रकाशक अभेदनयका अहण 
करके यदि एकबार भी नष्ट कर दे तो पुनः बंधन न हो किन्तु मोक्ष 
ही हो। 
कोई कह्दे कि हम परद्रव्यके कतेत्वका अहड्शार न करें किंतु 
अमासक्ति भावसे परका कार्य करें तो ? 
उत्तरः---जहाँ परका करनेकी इच्छा है वहाँ अनासक्ति भाव 
ही नहीं है किन्तु अनन्ती आसक्ति है। परका मैं कर सकता हँ--ऐसा 
जहाँ जीवने स्वीकार किया वहाँ तो वह पापी है--मभोही है, मृढ़ है, 
अनन्त आसक्तिफा रघामी है। श्ञानीके परद्रव्यके कठेत्वफकी बुद्धि नहीं 
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होती, सर्वत्र ज्ञाता ही हैँ स्वतंत्र अपनी-अपनी योग्यता (-सामर्थ्य )से 
ही _सबवका कार्य होता _ होता है ऐसा मानना यथार्थ अनासक्ति है, परन्तु 
परद्ृव्यके कायेका में कर्ता हँ--प्रेरक हँ--ऐसी बुद्धि हुई वहाँ अनन्ती 
आसक्ति है। प्रइनः--व्यवद्ारनयसे तो परका कुछ कर सकते हैं ! 
उत्तर.--नहीं, कारण कि-मअत्येक वस्तु नित्य परिणामी हे वह अन्य द्रव्यके 
कारणसे नहीं है स्रत है, उपादान निम्थय जहाँ तह निमित्त पर 
होय ” ऐसा नियम होनेसे निमित्तको उपचार कारण कब माना जाय ( 
उपादान स््रय॑ कार्यरूप परिणत हो-तब तो हरेक द्वज्य मिरन्तर परिणत 
होते ही ढें, इसमे दूसरा कोई व्यवहार कतो मानना अज्ञानी जीबोंका 
मिथ्या विकल्प है। 


जगतके मोही जीत्रको आसक्ति-अनासक्तिकी खबर नहीं है, 
सयोगमे एकनावुद्धि होनेसे यह मान रहे हे कि हम परका कुछ कर 
सकते हैं, पर हमारा कर सकता दे वही कर्ताचुद्धि महा मोह है। वह 
अक्षान-अन्धकार सम्यग्भानके बिना नाश नहीं होता, सम्यग्नानरूपी 
बोधकी किरणोके बिना वह अन्नान-अन्धकार नाश नहीं हो सकता। 


आचायदेव कहते छ्वें कि अद्दो! परका में नहीं कर सकता, 
ओऔर पर मेरा नहीं कर सकता--ऐसा परमार्थनयक्रा ग्रहण करके देख। 
शुद्द द्रव्याथिकनय अर्थात्‌ पराश्रय रहित पवित्र द्रव्य सो जुद्द है। 
आर्थिक अर्थात्‌ उस परसे प्रथक्रू निर्मल बध्तुको देखनेका प्रयोजन 
और नय अथीन्‌ उसका ज्ञान। शुद्ध द्रव्यको देखनेका जिसका प्रयोजन 
है. उस ज्ञानके अंशको शुद्ध द्रव्या्थिकनय कहते हैं। आचार्यदेव कहते 
हैं कि--झुद्ध स्वभावका इच्छुक होकर देख! तो परद्वव्यका अकतृत्व 
ही ज्ञात होगा और अपने स्वभावका कर्ता ही प्रतिभासित होगा। 
शुद्ध स्रभावका अहण करनेसे परद्रव्यका कतृत्व छूट जाता है। 


४ कोई द्रव्य किसी अन्य द्रव्यका कुछ भी करनेमे समर्थ नहीं 
है। आत्माका मात्र स्व-परप्रकाशक झानस्वभाव है, परको जानने पर 
भी परका कुछ सी करनेमे समर्थ नहीं है। जिसप्रकार आँख वरफ और 
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अग्निकी क्रियाको ऊँचा-नीचा करनेमे समर्थ नहीं है उसीभ्रकार आत्मा 
परको जानते हुए परका कुछ भी करनेमें असमर्थ है। 


पाँच हजार मनुष्य एकत्रित होकर 3$“कारका जाप जप और माने 
कि इससे क्लेश या रोगादिकी शाति हो जाती है। हमारे शुभभावोंका 
प्रभाव दूसरोंको हो बेसा मानकर वे जप करते है किन्तु बेसा मानने- 
वाले निरे मूढ़ हँ। कोई किसीका कुछ नहीं कर सकता, अप 
पुण्य-पापका जेसा उदय और उसकी योग्यता हो बैसा बनता है। 
सम्यक् और मिथ्या असिप्राय किसे कहना यह वात चलती है। 


कोई पिता ऐसा कहता है कि हम लइकेको वीड़ी पीना छुड़ाते 
है, किन्तु छड़केने वीड़ी छोड़ी तो अपने भावसे है न? लड़केने बीड़ी 
पीना छोड़ दिया तो तू उसमे निमित्त कहतछाया, यदि लड़का वीड़ी पीना 
न छोड़े और क्लेश करे तो पिता क्लेशका निमितत कहलाये। कितने ही 
लोग ऐसा कद्दते हूँ कि हमारी शिक्षा अच्छी थी इसलिये बाढ-बच्चे 
मी अच्छे और संस्कारी हुए और यदि आज्ञा न मानें तो कदते हैं. कि 
हमारी शिक्षाका भी प्रभाव नहीं होता, किन्तु ऐसे अमिमान और खेद 
दोनोंको छोड़ दे और यह मान कि मैं अपने _भावोंका_ ही_ कर्ता हैं, 
प्रभावका क॒ता में हैँ ही नहीं, इसलिये सर्व प्रथम कर्तापनेकी अ्रांतिका ॥ 
नाश कर और ज्ञानधन आत्माका आश्रय करके उसीमे स्थिर हो जा। 
ज्ञानधत आत्मा ऐसा निर्मेय है कि उसमे अज्ञान और राग-द्वेष विकल्प 
प्रवेश नहीं कर सकते-डसीका भान कर और उसमे स्थिर हो । 


अमेद्द॒ष्टि शुण-पर्यायके भेदको खीकार नहीं करती, अपने 

शुद्ध ख्भावकी स्वीकार करती है--वह शुद्धद्वव्यार्थिक अभेदर्रष्टि है। 

एकवार ही उस भूतार्थनयकी भहण कर! परमार्थनय द्वारा जब क्षायिक 

सम्यग्दशन प्रगट होता है उस समय द्शनमोहका नाश होता है। 

परमार्थदृष्टि अपने पुरुषार्थ द्वारा होती है, काल पके तब होती है--ऐसा 

। नहीं है, परन्तु जब स्वत स्वाश्रय निश्वयका पुरुपार्थ करे तब स्वकालकी 
पक्वता होती है, भ्रान्तिका नाश हुआ चह पुन उत्पन्न नहीं होती । यह्‌ 
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तो अल्पक्ञानी ग्रहस्थदशामे हो उसीको सम्यग्दशनकी बात है, तेरहवें 
, गुणस्थानकी नहीं। विपरीत मान्यता दूर हो उसके पुन' मिथ्याल 
उत्पत्ति नहीं होगी--संसारका उदय नहीं होना हे। बक्षकी जड़ नष्ट 
हो गई, उसके पुन. डाछे और पत्ते आदि नहीं उगते । 
( अलुष्हुप्‌ ) 
आत्मभावानकरोत्यात्मा परभावान्सदा पर) । 
आत्मेव ह्ात्मनो भावा; परस्य पर एवं ते ॥५६॥ 

४ आत्मा तो निरन्तर अपने भाषोंको ही करता है और परद्रव्य 
परके भावोंकों करता है, क्‍योंकि जो अपने भाव दे वह तो स्वतः ही 
है और जो परके भाव हैं वह पर ही है। ( ऐसा नियम है ) 

४ आत्मा सदेव चिकाल अपने भाषोंको करता है। ज्ञानभावसे 
अपने भावोंको करता हे और अज्ञानसावसे विकारभाबोंकी कर्ता है 

| परन्तु आत्मा जड़की अवस्थाकों तो करता ही नहीं। 

जो शुभाशुभ परिणाम हो वह आत्माकी विकारी पयौग है, 
और यदि आत्मा पविन्न सावोकोी प्रगट करे वह मी अपनी अबस्था 
है, अपनी अवस्था एथक्‌ नहीं है । शरीरादि जडकी अवस्था जडइमें 
होती हे । 

प्रश्न --आप कहते हो कि परका कुछ नहीं कर सकते, तो 
इसका प्रमाण क्‍या है? 

४ उत्तर--जड़ और आत्मा-दोनों वस्तुएँ सशक्तिसंपन्‍्न हैं--- 
खतंत्र है, वस्तुमेसे खतमेसे अपने गुणोंकी अवस्था आती है| 
या परमेसे ” जो वस्तु है वह गुणयुक्त होती है या गुणसे रहित ? 

( कोई वस्तु गुणरहित नहीं होती। गुण स्थायी रहता है अथवा अमुक 
समय तक? गशुण तो स्थायी दी रहता हे । अब यदि शुण स्थायी रहता 
है तो फिर शुणकी अवस्था भी गुणमेसे ही आती है, श्रत्येक चस्तुमे 

| निजशक्तिसे निरन्तर उत्पाद-व्यय-धौव्ययुक्त सत्तका यह क्रप्त बना रहेगा 
इसलिये किसी मी परका कुछ नहीं कर सफता। किसीके गुणकी 
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अवस्था अन्य कारणसे नहीं होती और न सामनेवालेके गुणकी अवस्था 
इसके कारणसे होती है, इसलिये सब अपने-अपने भावोंको ही करतें हैं । 

पुण्य-पापके भाव आत्माके अस्तितमें होते हैँ, कहदों वे जड़मे 
नहों होते, परन्तु उस विकारकी द्रव्यदृष्टि अपना नहीं मानतीं। आत्मा 
सदा अरुपी ज्ञानमूर्ति हे--ऐसा भान होनेसे खवभावकी दृष्टिसे तीज्र 
शगादि दूर हुए हैं और अल्प रहे हैं उन्हें भी टालेना चाहता है, जिन 
भावोंकी दूर करना चाहता है वे भाव अपने नहीं हैं इससे जड़ हैं। 

अज्ञान भावसे जीव विकारकी रखना चाहता है। जहाँ' तक 
विपरीतदृष्टि है वहाँ तक अज्ञानभांवसे विकारका उत्पादर्क होता है 
इसलिये विंकारसाव उसके हैं। यंथार्थद॑ष्टिका भान नहीं है वहाँ 
पुरुषार्थ करेगा किसका ? वहाँ तक जो भी भाव हों उनका वह कर्ता 
होता है। विपरीत मान्यता ही संसार है, यदि विपरीत सान्यता न 
हो तो संसार न हो । 

जो ऐसा मानता है कि शरीरका, छुटुम्वका, जातिका, संघका, 
देशका मेने किया; में था इससे सब कार्य भली-भाँति पूर्ण हो गया। 
होता है उसके अपने आप और वह मानता है कि में था इससे संत्या 
अच्छी तरह चली, नहीं तो अव्यवस्था फेल जाती--इसप्रकार जड़ेका 
मैं करता हूँ, ऐसा माननेवाल्य मिथ्यादृष्टि हे ॥ ८६ ॥ 

परद्रव्यकें कतौकर्मपनेकी मान्यताकी अज्ञान कहकर ऐसा कहा 
है. कि जो ऐसा माने वह मिथ्यादृष्टि है; वहाँ आशंका पेदा होती 
है, शिष्य जाननेके लिये आशेका करके पूछता है, शैकासे नहीं पूछता। 
शंका और आशंकामे अन्तर होता है --शंका अर्थात्‌. संदेह--कि यह 
वस्तु ऐसी होगी या नहीं? और आशंका अर्थात्‌ इसमे यह किसप्रकार 
होगा वह जाननेकी जिन्नासा, इसप्रकार शंका और आशंकाम अन्तर है। 
शिष्य यहाँ जाननेके लिये आशंका पूछता हैं कि प्रसो!' यह जो 
विपरीत मान्यतारूप मिथ्या भाव हैं सो क्‍या वरतु है? प्रभमो! पहले 
तो आपने कहा था कि विपरीत माननेवात्य सर्वक्षक मतसे बाहर है, 
आत्मा और॑ जड़की-अबर्थां प्रतिक्षण होती है, उसमें आत्माकी 
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अवस्थाको जड़का कार्य माने या जड द्वारा उत्पन्न होनेवाली माने और 
जड़की अवस्थाको आत्माका काय माने या आत्मा द्वारा उत्पन्न होनेवाली 
माने--इसप्रकार तत्त्वकोी विपरीत माननेवाला सर्वज्षके समतसे बाहर है । 


वे मिथ्यालभाव, पुण्य-पापके भाव, इर्ष-शोक, काम-क्रोध 
आदिके भाव वस्तु क्‍या हैं? उन भावोंको यदि जीवका कहा जाये 
तो पहले उन रागादि भावोंकी पुदूगलके परिणाम कद्दा था, उस कथनके 
साथ पिरोध आता है; वे विपरीत मान्यता और राग-द्वेषादिके भाव 
यदि पुद्गलके कद्दे जाये तो जिसके साथ जीवको कोई प्रयोजन नहीं 
है. उसका फल जीब केसे पाये ? जीव फैसे भांगे ? शिष्य कद्दता है कि-- 
प्रमो ! आप कहीं तो रागादिको जीवके परिणाम कहते हो और किसी 
समय वे पुदूगलछके परिणाम कहते हो, बातको कदीं ठिकाने पर नहीं 
लाते जेसे घरमें पाँच मनुष्य हो और सभी समिल्िति होकर किसी 
वातका निर्णय करते हो उसमे कुछ निश्चित्‌ नहो सके तो घरका समझ- 
दार मनुष्य कहता है कि बातकोी तय करो ना? पक्का करो ? हिलाते- 
डुछाते क्‍यों हो? उसीमग्रकार शिष्य करता है कि-प्रभो! वातको तय करो, 
अन्तिम निर्णय दो, यदि शग-द्वेषोों जीवका परिणाम कहोगे तो पहले 
आपने रन्‍्हें पुदूगलका कहा है, और यदि जड़का कहोगे तो अबस्था 
पुदूगलकी हो उससे हमे क्‍या लेना-देना है? जिसके साथ हमे कोई 
सम्बन्ध नहीं है उसका फल हम क्यों भोग ? कर्मके घर यदि शाग-द्वेष 
हों तो उसके घर रहे, उससे हमें क्‍या? भंगीके घरमें भंगी झगणा करे 
इससे दसें क्‍या सतलूव ? इसप्रकार आशंका करके समझना चाहता 
है। शिष्यकी आशंका दूर करनेके लिये अब गाथा कहते हैं'--- 


मिच्छत्त पुण दुविहं जीवमजीव॑ तहेव अण्णाणं। 

अविरंदि जोगो मोहो कोहादीया इमे भावा ॥ <७॥ 
सिथ्यात्व॑ पुनद्धिंध॑ जीवो5जीवस्तयैवाशानम्‌ । 
अविरतियोंगो मोहः क्रोधाधा इमे भावा; ॥ ८७॥ 


१७८ ] सम्रयसार प्रवचन... [ भावानश्रीकुन्दकतद- 


अर्ध्र:--पुनतश्च, जो मिथ्यात् कुद्दा वह दो प्रकारसे है--एक जीव 
मिध्यात्व. और दूसरा अजीब मिथ्यात्; और इसीप्रकार अज्ञान, अधिरति 
योग, मोह और क्रोधादि कषाय--यदह भाव जीव और अजीबके भेदसे 
दो-दो प्रकारसे हैं । 


मिथ्यालके दो प्रकार हैँ--परपदार्थभी अपना माननेरूप विपरीत 
अभिप्राय सो ज़ीवसिथ्यात्व है, उसका बाह्य नि्चितत पाकर रजकण 
सिथ्यात्व-कर्मरूप  परिणमित हो बह अजीवमिश्याव है। जीव 
विपरीत भाव करें तो डस समय पूरे कर्म निमित्त होता है। बिपरीत 
मान्यताके भावोंके समय दशेनमोहनीयकमेका उदय निमित्तरूप है । 


-“अपने स्वक्षेय ज्ञायकरवभावकी भूलकर मात्र परको ज्लेय करे 
और उस परज्षलेयको अपना माने--चह जीवअज्ञान है। उस जीब 
अज्ञानके उल्दे भावोंके समय ज्ञानावरणीय कमेझा उदय जो निमित्त- 
मात्र हे--बह अजीवअज्ञान है। जड़कर्म आत्माको विपरीत भाव नहीं 
करा देता, किन्तु जब जीव स्वतः विपरीत भाव करता है उस समय 
| जड़ कमेके उदयका निमित्त होता है। 


परपदार्थके प्रति जो आसक्ति है उसका अत्यागभाव सो जी 
अविरति; अपने खरूपमें स्थिर न रहकर अर्थिर हो जाये वह 
अविरति। सम्यग्दशन होने पर परपदार्थकी आसक्तिका श्रद्धामेंसे त्याग 

गया हो, जो-जो राग-द्वेषके परिणाम आये उनसे एथकू भान 
प्रवर्तमान दो, तथापि अस्थिरतामेंसे आसक्ति न छूटी हो उसका नाम 
जीवअविरति है; उस जीवअधषिरतिके समय अग्रत्याख्यानावरणीयादि 
चारित्रमोहका उदय निमित्त है--वह अजीवअविरति है। 


< आत्मप्रदेशोंका कम्पन सो जीवयोग है। म्नयोग, बचनग्रोग और 
काययोगकी प्रकृतिका उदय सो जदड्योग है। 


आत्माका असावधानरूप भाव-वह जीवमोह है; और उस भाषके 
समय मोहनीयकप्तेका उदय निमित्त है सो अजीवमोह है। 


केहनलैनशी गाल! | ञ भीम है फर्तोकर्म | अभधिकेर [ ७९ 
क्रोध, मान, साया, लोभ, हास्य, शोक इत्यादि केषायभांव जीव॑के 


परिणांममे होते हैं---बह जीव क्रीधार्दि हैं। उन भोवोकि समय द्र्येकेर्म- 
रुप क्रोधादि कर्म उदयमें है--बह जड्करोधादि है। 


इसप्रकार समस्त विकारीसाबोंमे जीव-अंजीब दो-दो प्रकार हैं। 
संस्यग्दशनकी भूल मिथ्यात्वे, ज्ञानकी भूर्ल सो अज्ञोन, चारित्रकी भूल 
अस्थिरता, मोह और क्रोधांदि चारित्रकी भूलभे समावेश हों जाते हैं। 


मिथ्यादशेन, अज्ञान, अबिरति इत्यादि जो भाव हैं वे प्रत्येक 
मयूर और दर्पणकी भाँति, अजीब और जीब द्वारा भाया जानेसे अजीब 
भी हैं और जीव भी हैं । 


जैसे-नीला, पीला, हरा आदि भाव (वर्णका अस्तित्व ) जो 
मोर द्वारा भाया जाता है-वनते हं--दोते है, वह मोर ही है। 
मोरके शरीरमे और पंखोंमे जो नीला, हरा, पीछा भादि रह हैं. वह 
मोर ही है और दंपंणमे प्रतिविम्बरूपसे दिखाई देता नीला, पीला, 
हरा, सुनहरी आदि भाव--बह दर्पणकी बिकारी पर्याय है, दर्पणकी 
स्वच्छताका वह विकार है। इसलिये दर्पणसे पड़नेवाला भोरका 
प्रतिविम्ब और मोर-दोनों मिन्न बत्तुएँ हैँं। दर्पणमें भोरके आकारकी 
जो विकारी पयोय॑ होती है वह दर्षणका मूल्स्वभाव नहीं किन्तु 
विकारी-पर्याय हैं; मोरका जो रहश्न दर्पणमें दिखाई देता हैं 
दर्षणकी विकांरी पंयोाय है, दर्पणकी योग्यतानुसार ही उसकी पयाय 
होती है। दर्पणके सामने मोर पंखोंको रखा जाये तो दर्पणकी अपनी 
योग्यतोंकी लेकेर उसमें प्रतिविम्ब पड़ता है, परन्तु निमित्तको लेकर 
भ्रतिविम्ब नहीं पड़ती | निमित्त तो प्ान्न निमित्त ही है; यदि निर्मित्तको 
लेंकंर प्रतिबिम्ब पड़ता हो तो लकड़ीम भी प्रतिबिम्ध पड़ना चाहिये 
किन्तु उसमें प्रतिबिम्ब नहीं पड़ता। इससे यह सिद्धान्त हुआ कि 
निमित्तकों लेकर प्रतिविम्ब नहीं है, किन्तु दर्पणकी अपनी योग्यता 
नीले, पीले, हरे, सुन्री आदि रंद्की अवस्था होने की थी इससे 
उंख- सर्मयय मोर पंखोंके निर्मित्त बन जाता है। दर्षणकी शवच्छता 


१८० ] समयसोर अवयन.[ भगवानश्रीकुन्दकुल्दे- 
परिवर्तित होकर नीले, पीछे, हरे आदि अनेक प्रकारकी हो जाती है, 
तथापि उसकी खच्छत्ताका नाश नहीं होता। विकारी अवस्था स्थायी 
नहीं, किन्तु क्षणिक है। 

सामने अग्नि जल रही हो तो क्‍या दपण उससे गर्म हो जायेगा ? 
नहीं होगा । छाल अप्रि सामने है, पेसा प्रतिच्रिम्ब दर्पणमें पड़ता है--- 
दिखाई देता है, बह दर्पणकी योग्यता है, दर्पणकी स्वच्छताका विकार है, 
विकार है अवश्य, किन्तु विकार नहीं ही है--ऐसा नहीं है, विकार अ्रम 
है-ऐसा नहीं है, किन्तु विकाशका परयोयहुप क्षणिक अस्तित्व है। 

जैसे मोरके छाल, पीछे आदि रद्ठ मोरमें हैँ और दर्पणके रह 
दर्षणमे हैं, उसीप्रकार मिथ्यातव््भाव जीवकी परयायमें होते हैं बह 
जीवमिथ्यात्व है, वह जीवकी बिकारी अवस्था है और मिथ्यात्वभाव 
होनेमें उपस्थित निमित्त-करण जड़ पिथ्यात्र है, यह शरीर मेरा है, | 
यह राग मेरा भाव है, में उस राग, शरीर, मकान आदिका कर्ता हँ-- 
बसी विपरीत सान्यताका भाव जीवका है और जैसे दर्पणके प्रतिविम्बके 
सम्मुख मोर है उसीप्रकार जीवका मिथ्यात्वभाव होनेके समय जड़क्ममें 
सिथ्यात्व नामकी प्रकृतिका उदय हे--बह निम्मित्तरूप है। 


फोई कट्दे कि आत्मामें अज्ञानभावत्रे भी विकार नहीं द्वोता, तो 
घह बात बिल्कुल अयधार्थ है; अवस्थामें विकार होता है, अवस्थामें 
विकार अस्तित्व है। यदि पयौयमें विकार भ हो तो संसार ही न 
हो, और जय संसार न द्वो तो मोक्ष भी न हो। यदि अबस्थामें विकार 
न हो तो फिर उसे दूर करनेके लिये पुरुषार्थ करनेका प्रयोजन क्या? 
सत्य समझनेका कारण क्या? देव-शुरु-आल्वकी भक्ति भी पा 
बिकारकी दूर करनेके लिये है, यदि पर्यायमें शुभ-अझुस विकार न हो 
तो फिर देव, शास्र, गुरुकी भक्ति करना उपदेश आदिका कारण क्‍या? 
इसलिये पर्यायमें शुसाशुभभावरूप विकार है, और उसे दूर करनेका उपाय 
॥ मी है। आत्मा परसे तीनोंकाल निशाल, परम पवित्र, शुद्ध, चिदानन्द 
है, उलंकी पहिचान करके, भ्रद्धा करके, उसमें स्थिर होना सो शुभाद्युभ 


क्दाननैतशाखभाल |... कर्तोकर्म अधिकार [ १८९ 


विकारको- नष्ट करेनेका उपाय है। 
जिसप्रकार दर्पषणकी अपनी योग्यताके कारण सोरका प्रतिविम्ब 
पड़ता है उसीप्रकार आत्माकी अपनी योग्यताके कारण मिथ्याखरूप 
अवस्था होती है। जड़ मिथ्यात्वप्रकृति कहीं चेतन्यकी मिथ्यात्वरूप 
अवस्थाकी नहीं कर देती किन्तु चैतन्यकी अपनी योग्यताके कारण च्‌हू 
स्वतः ही विपरीत वीर्य द्वारा विकारमे युक्त द्योता है-इससे मिथ्यात्व 
अवस्था होती है । विपरीत मान्यता होनेका निम्ित्त सन्मुख उपस्थित है, 
उस ओर यदि स्वतः झुकाव करे तो अपनेमें विपरीत अवस्था होती है; 
उस ओर झुकाव न करे और अपने नित्य खभावकी ओर छक्ष दे तो 
सम्यक््अवस्था होती हे किन्तु मिथ्यात्यअवस्था नहीं होती | 
# स्-पदार्थ कौन है उसे न जाने परन्तु मात्र परको ही जाना 
करे--वह अज्नान आत्साकी अवस्थामे होता है। वेसी अन्नान अवस्था 
होते समय सन्मुख ज्ञानावरणीय कर्मका उद्य निमित्तमात्र उपस्वितिरूप 
होता है--बदह जड़ अज्ान है। 
सम्यग्दशन होने पर चतुर्थ भूमिका प्राप्त होती है, उस चतुर्थ 
भूमिकाम पर-पदार्थकरे भ्रति रुचि छूट जाती है, किन्तु अल्प आसक्ति 
रहती है वह अबिरति है। जो आसक्तिह॒प परिणाम चैत्तन्यफ्री पर्यायमें 
होते हैँ वह चेतन्य अविरति है और अविरतिका निमित्त जो अग्रत्या- 
ख्यानावरणीय प्रकृतिका उदय हे--वह जड़ अविरत्ति है। अविरतिके 
पत्चात्‌ पाँचवें और छट्ठं शुणस्थानमे अल्प क्रोधादिकपाय होती है-- 
उसमें चैतन्यकी अवस्थामे होनेवाले क्रोधादि चैतन्य विकार है और 
उस सम्रय सामनेवाले निमित्तमें जड़्कमंका उदय हो---बह जड़कषाय है। 
आत्माके प्रदेशोंका कम्पन सो चेतन्ययोग है और उस समय निमित्तमे 
नाम्कर्सकी प्रकृतिके योगका उदय है--बह जड़योग है। 
अन्नान और अस्थिरता चैतन्यके विकार मात्रसे भाया जाता 
है अर्थात्‌ बनते हद । परका मैं कत्तो हूँ, पर मुन्ने मुक्ति दे देगा; मे उसे 
शक्ति दे दूँगा-बैसे पिध्याज्ञानमय बिकल्पोका विकार चैतन्यकी 


१८६३ | संमयर्सार अ्रवंचन.. भागार्मेश्रोकुन्देकुल्े- 


पर्यायमे होता है, जीव द्वारा वह बनांया जाते है. और उस भावेंकी 
निम्मित जो अजीब अकृति हे वह जड़ द्वारा बनानेमें आती है। 


जड़की अवस्था जंडमें होती हैं और आत्माकी सूप अबस्था 
आत्मामे होती हैं। दृष्टान्तमें मोरको जड्कर्मप्रकृतेकोी उपमा दी है 
और दर्पणकों आत्माकी उपसा दी है। 


आत्माम विकार होता है वह स्वत'में होता है यां परसे १ स्वतः- 
मे ही होता है। चेतन्यकी अवस्थामे कहीं पेरवरतुं पिकारं नहीं करा 
| देती, विकार होनेमें सन्‍्मुख अन्य वस्तुकी उपस्थिति है अवेश्य, किन्तु 
बह कहीं विकार नहीं करा देती। यहाँ तो दो बसत्तुएँ सिद्ध करना हैं 
४ इनका एक और दूनी दो” दो हो तो विगड़ती है, दो चूंड़ियाँ 
एकत्रित हो दो खड़खड़ाहट होती है, उसीप्रकार आत्मा यदि अकेला 
हो और खसन्मुख हो तो भूल नहीं होगी. किन्तु पखस्तु पर दृष्टि 
डाल्ता है. तब भूल होती है। जैसे कोई पुरुष॑ जा सर बह 
तो भूल द्वोता है, बेसे ही आत्मा अपने स्वभाव पर दृष्टि डाले तो भूल 
नहीं होती किन्तु परके ऊपर दृष्टि डाके तो भूल होती है, इसलिये 
आत्माकों विकार होनेमे परवस्तु सामने होती है परन्तु परवस्तु विकार 
नहीं करा देती। ा 
जब आत्मा राग-द्वेषके भाव करे उस समय सम्मुख जड़कमका 
वाह्य निमित्त कारण है। यदि स्॒वमे दृष्टि करे तो अपने स्वभावमे 
रहा और यदि परसे दृष्टि की तो तुझमे विकार हुआ। आत्मामे जो 
मिथ्यात्वथ और अस्थिरताकी अवस्था होती है बहू आत्माकी है और 
जड्कर्मकी अवस्था जड़कर्ममें है। 


दर्पण सुल्द्रव्य नहीं, किन्तु अनन्त परमाणु द्रव्यकी पर्याय है, 
तथापि सन्मुख निम्मित्त हो तो अतिविम्बका परिणमन उसमे अपने 
द्वारा होता है--ऐसा स्वभाव है। रजकणमें परिवर्तन हो बह उसकी 
अपनी योग्यता है। स्वच्छ चांवल खाते हैं और उसका रक्त छाल हो 
जाता है, विष्टा वन जाता है, उसीप्रकार एकदम पुदूंगठकी अजीब 
शक्तिसे पुदुगलका परिणमन हो जाता हैं---वंह पुद्गलका अपना स्वतेंत्र 
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परिणमन है । जिसम्रकार पुद्गलका परिणमन खतंत्र है वैसे ही आत्माका 
परिणमन भी खतंत्र है, जड़की अवस्था जड़मे होती है और आत्माकी 
शआत्मामे । वस्तुस्वरूप जैसा है उसीम्रकार उसका श्रद्धा-ज्ञान करके उसमें 
स्थिर हो तो मोक्ष हुए बिना न रहे । 

आत्मामे जो क्रोधावि होते हैं वह आत्माका अरूपी विकार है 
और उस्सीप्रकार जो जड्प्रकृति मिथ्यात्वादि हैं. वह जड़का पिकार है, 
आत्मा और कम-दोनों एक स्थानमें रहते हैँ किन्तु जड़का भाव जड़में 
है और चेतन्यका चेतन्यमे हे; दो वस्तुएँ प्रथछ-प्रथक्‌ हैं। 

/ द्पेणके सन्मुख यदि मोर खड़ा हो तो उसमे मोर ही दिखाई देता 
है, इससे जगतके जीबोंको भ्रम हो जाता है. कि बाहरका मोर दर्पणमे 
केसे प्रवेश कर गया होगा! उसीप्रकार आत्मामें राग-द्वेंष, दर्ष-शोककरे! 
भाव हो उस समय सन्मुख उसीप्रकारके कमेका निमित्त उपस्थित होता है,॥ 
इससे जीवोंको ऐसा भ्रम हो जाता हैः कि कर्मने मुझे राग-द्वेष, हृर्ष-शोक 
कराया; परन्तु बह कम नहीं कराता; स्वतः विपरीत पुरुषा्थे द्वारा विकारमें 
युक्त होता है इससे विकार होता है। 

४ यह शरीर स्थूल मिट्टी है, वेसे ही कम मी सूक्ष्म रज है, पह 
आत्मासें विकार होनेमें निमित्त है। जैसे दर्पणमें स्वच्छता है, उसीम्रकार 
आत्माकी ऐसी निर्मलता है. कि कमका उदय आने पर यदि स्वतः उसमें 
युक्त होता है तो उससे विकार होता है। यदि उस प्रकार की नि्मेल्ता 
होगी तमी तो बिकार होगा न? ऐसी योग्यता न दो तो फिर विकार 
भी क्या द्वोगा ? आत्मामे ऐसी निर्मेलता है इससे विकार होता है। 

जिसमप्रकार दर्षणके सम्मुख सोरके आने पर उसका रह 
नीला, पीला आदि हो जाता है बेैसे ही आत्माके ज्ञाता-दृष्टा आदि 
ऩिमेंठ स्वभाव है छेकिव उसीका भान नहीं है, इसलिये जो उदयमें 
आता है उसमे युक्त होने पर स्वच्छ उपयोग उस आकारका हो जाता 
है। चेतन्यमूर्ति आत्मा प्रथक है, उसका भान नहीं है, इसलिये अज्ञानी 
ऐसा मानता दे कि आत्मा क्रोध-मान-माया आदि रूप हो गया है। 
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जैसे दर्षणमें मोर प्रविष्ट हो गया हो ऐसा अज्ञानीको छगता है, 
उसीप्रकार विकार आत्मामें अ्रविष्ट हो गया हो--ऐसा अज्ञानीको 
प्रतिभासित द्वोता है, परन्तु विकार आत्मामें प्रविष्ट नहीं हो गया है, 
वह आत्माका स्वभाव नहीं है। । 


पौदूगलिक कर्मका उदय निरन्तर होने पर यदि जीव मोह-भाव- 
रूप परिणम्रित है. तो अपनेसे मलिनदशा होती है, मिथ्यात्वादि कमेका 
उदय तो श्ञेय है. उसका रबाद तो पुदुगछमें उत्पन्न दोता द्वे परन्तु खमाव 
परभावका भज्ञान होनेसे अज्ञानी मान बेठता है कि यह स्वाद मेरा ' 
है। कमे जड़ अचेतन हैं उसके काशण जीबमें सिध्यात्वादि नहीं होता। 
| ख़तः परको ओर झुकाव करे उससे विकारका परिणमन होता है, 
वहां अज्ञानी मान लेता है कि विकार मेरा स्वभाव है, यह मुझमेसे 
उत्पन्न होता है। विकार ज्ञानमें ज्ञात होता है. पहाँ अज्ञानी मान छेता 
है. कि यह बिकार मेरा स्वभाव है। 
पर जीवबोंकी दया, भक्ति, पूजा, दान आदि पुण्यभाव और 
हिंसा, चोरी आदि पापसाव-वे दोनों विकार हैं, वह में नहीं हैँ, वह 
मेरा कार्य नहीं, वह मेरा स्वरूप नहीं है। में ज्ञायकत्वरूप हूँ--ऐसा 
जब स्वत' जान छेता है तव उसरूप परिणमित नहों होता, जब 
उसका भेदज्ञान होता है. तब जोवसाबकोी जीव जानता है. और अजीव- 
भावकी अजीव जानता है, में तो ज्ञाता-दृष्टा ही हँँ--ऐसा भान होने 
पर अजीव कर्ममाव कर्मका जानता है और आत्माका, भाव आत्माका 
जानता है। 


मोर दर्षणमे नहीं है, किन्तु उसका प्रतिबिम्ब दर्पणकी 
स्वच्छताका विकार है, परद्वव्य दर्पणमें कुछ कर नहीं सकता, द्पणकी 
ही अवस्था उसरूप होती है। मोश्का प्रतिविम्ब दपणमें कद्दा है, 
अथौत्‌ कहीं मोश्का स्वभाव दर्पणमे प्रविष्ट नहीं हो गया है। मोरमे 
दर्षणकी नास्ति है और दर्पणमे मोरकी नास्ति है, मात्र निमित्त- 
नेमित्तिक सम्बन्ध है। दर्पणमें जब उस प्रकारकी अवस्था होना हो 
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उस समय मोर उपस्थित होता है--इततना सम्बन्ध है, इससे भोरका 
प्रतिविम्ब दर्पणमें है--ऐसा उपचारसे कहा है। 


3 


दर्पण अनन्त श्ञकणोंका पिण्ड है, अखण्ड-पूर्ण द्रव्य नहीं है, 
किन्तु रून्ध है, इसलिये क्षण-क्षणमें सफेद, नीला, हरा, पीला आदि 
भंगवाला परिणमित दिखाई देता है. वह पूर्ण द्रज्य नहीं 'है' इससे वैसे 
भंग दिखाई देते हैँ। जब दर्षणमे मोरकी अवस्था होना हो उस समय 
मोर उपस्थित होता है । 


कोई कहे कि मोर उपस्थित न हो तो अवस्था नहीं होती, 
किन्तु भाई ! द्रव्यमें ऋमानुसार त्रिकाल्की अवस्थायें द्वोनेकी शक्ति भरी 
हुई है। वह क्रमबद्ध अवस्था होनेकी योग्यता हुई; बह समय आया 
वहाँ मोर उपरिथत होता है, यदि योग्यता न हो तो उस समय .मोर 
उपस्थित नहीं होता, किन्तु योग्यताके समय मोर उपस्थित दोता ही 
हे---ऐसा निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध है। यदि निमित्त न हो तो उतने 
सप्तय तक दर्षणकी योग्यता उसकी वाट देखे ऐसा पराधीन वरतुत्वभाव 
नहीं है'। दर्पणकी योग्यता मोरके बशमें नहीं'है और मोर दर्पणके 
वणमें नहीं हैः किन्तु जब योग्यता 'होती है उस समय भोर उपश्थित 
होता ही है--ऐसा सम्बन्ध है। दपेणकी अवस्था सफेद्से “नीली हुई, 
वह दर्पण स्वत. परिणसित “हुआ हे या-मोर परिणंमित हुआ है? 
दपण स्वतः परिणमित हुआ है मोर नहीं। बह दर्पणकी पर्याय है| 
3 कक नहीं, वह दर्पणका बिकार है .किन्तु उसका मूल स्वभाव 
नहीं है। 


उसीग्रकार आत्मामें जो विकार होता है वह आत्माकी पर्याय | 
. 'है, 'उस समय कर्मके उदयक्रा निमित्त उपस्थित होता हे-+ऐसा सम्बन्ध 
है। विकार आत्माका मूल स्वभाव नहीं है किन्तु ख़त' कर्मके निमित्तके 
आधीन होनेसे अपनेमे विकार होता है; , द्रव्यदष्टिसे बह -विकार अपना | 
“नहीं दे किन्तु पर्योयद्रप्टसे अपना है। भेदज्ञान-होनेसे -सम्यग्टष्टि जीव 
दृष्यचछ्से उस विकारकी परका जानते हैं, क्योंकि वह क्षणक-माशवान 
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होनेसे अपना स्वभाव नहीं है, और प्रयोयदृष्टिसे अपनी वर्तमान पर्यायमें 
होता है. इसलिये क्षणिक अवस्था पर्यनन्‍्तकों अपना जानते हैं। 

लव खत रागद्वेप करता है उस समय ऐसा कहा जाता है 
कि कर्मझा विपाक निमित्त है और जब स्वत शाय-दहेप और अनानको 
दूर करे अथोन्‌ वह कर्मके अभावरुप निमित्त-निजेराका निमित्त दै--- 
बैसा कहलाया। होने योग्य राग-द्रेषफों खवत- दूर किया वहाँ निमित्तका 
अभाव हुये विना नहीं रहता । कर्म उसके अपने कारणसे खतः दूर हो 
जाता है, जीव उसे दूर नहीं करता, उसे दूर करनेकी स्वत .कर्ता नहीं 
हैं। एक वम्तुमें अन्य वस्तुकी नास्ति हे, नास्ति है इससे परवस्तुका 
कुछ कर ही नहीं सकता। कर्मका उदय अपनेको राग-हेप और अज्ञान 
नहीं कराता. जब स्वत, शग-्वेप और अन्नान करता है उस समय 
अजीब कर्मके उदयकी उपस्थिति होती है। 

बस्तुमे स्वभाव भरा हुआ हे, राग-द्वेपष अवस्थाको दूर करनेका 
पुरुषाथ खतः करे तो होता हे, मलिन अवस्था स्वतः करता है और 
स्वयं ही उसे दूर करता है। 

प्रहन --पुरुषार्थ करनेसे कर्म आड़े नहीं आते ? 

उत्तर:--नहीं । 

प्रन्‍च----तो फिर अमी तक पुरुषार्थ क्‍यों नहीं हुआ ९ 

उत्तरः--ह्रव्य अकारण पारिंणामिक है, उसे कोई कारण लागू 
नहीं पड़ता। खत' अपनेसे पुरुषाथकी गति करे तो स्वसावका काये 
हो और पुरुपार्थवी गति परोन्मुख भावोंकी ओर करे तो पराश्रयरूप 
विकारका कार्य आये। 

प्रदन:--पुरुपारथ जागृत न दोनेमे पूर्व कम्रंका कोई कारण तो 
होता ढे न! 

उत्तरः--पूर्वकें परिणमनका चर्तमानमे अभाव है, अभावमेंसे 
हम-द्वानि नहीं हो सकते, स्वत” द्वी पूर्वमे वीयशक्तिको द्वीन किया 
है. और वर्तमानमे सशक्त-उम्र मी स्रतः कर सकता है। निमित्तको 
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और अपनी पूर्व पर्यायकरो तो मात्र आरोप छूगाया जाता है। अपनी 
परिणेमनशक्ति स्वतः उम्र करनेसे होती है, वर्तमान सामथ्य द्वाण दीन 
और उग्र करनेकी शक्ति खतःमे है, उसमें कर्मका कारण नहीं हैं। 

४/ मैं परसे निरांठा, अखण्ड ज्ञायकमूर्ति ह्ें--ऐसी श्रद्धा-ज्ञान करके 
स्रमें श्थिर नहीं हुआ, इसलिये अपना परिणमन-चक्र हीन हुआ, उसमें 
कमका कारण नहीं है, परिणमन-चक्रको उम्न करनेकी शक्ति भी खतः्में 
ही है। कर्मकी आत्मामे नासिि है वह आत्माका कुछ नहीं कर सकता, 
बह तो धर्मास्तिकायकी भाँति मात्र निमित्तरूप है। अपनी परिणमनशक्तिको 
स्वत. ,हीन बनाया, इससे ऐसा आरोप लगाया जाता है कि कसेका उदय 
| निम्ित्त है। द्रव्यमे वीय भरा हुआ है परन्तु पर्यायमे स्वत" वीर्य प्रगट 
नहीं किया इससे वह प्रगट नहीं होता, कर्मको मात्र आरोप दिया जाता 
है। अपनी परिणमनशक्तिको खतः उम्र करे तो कमेक्रा उदय दूर हो 
जाता है. और वह कर्मको निर्जराका निमित्त कहछाता है। औधा गिरे 
तो अपने भावसे और सीधा बैठे तो अपने भावसे, कोई उसे प्रेरक, 
सहायक नहीं है। वरतु, गुण और पर्याय स्वत अपनेसे हैं; उन्हें कोई 
अन्य आधार, सहायक नहीं है । 

जब खतः जितने ओंशरूप क्रोधमे युक्त हुआ तब सम्मुख कमके 
उद्यको उतने आशा सात्ररूप क्रोधका निमित्त कहा, और यदि अपने 
स्वभावमे युक्त हुआ तो उस कमेको निजेराका निमित्त कहा | स्वत, युक्त 
हो अथवा न हो, किन्तु कर्मका उदय तो प्रति समय खिर ही जाता है। 

कमेका उदय तो उत्पाद रूपसे है, क्रोधमें युक्त हो तो उस 
उत्पादको उदय कहा जाता है और अपने स्वरूपमे जाग्रत हो,तो उस 
उत्पादको निजरा हुई अर्थात्‌ व्यय हुआ कहा जाता है । 

जिस समय जड़ कमंका उदय है उस समय जीव उसमे युक्त 
हुआ तो बह मोहादि कर्मके डउदयकों विपाकरूप उदय अर्थात्‌ वन्धका 
निर्मित्त कहलायर्गा और उसी समय स्वयं यदि स्वसन्मुख बावा रहे- 
ज्ञानमे युक्त हुआ-णंगमे युक्त न हुआ तो “उसी समय उन जड़कमोकी 
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उदयरूप अवस्थाको निजरा कह दिया, जीवने सोहमभाव उत्पन्न न किया 

तो सामने क्मका,उदस़ जो उत्पादरूप अस्तिपयाय है उसीको, उस समय: 

व्ययरूप-सास्तिरूप कहनेमें आया, जीवकी पयोयमें योग्यतानुसार कर्ममें 

उपचार किये जाते हैं। जीवके परिणाम. अनुसार सामने | 
कमेमें नाम पड़ते हैं, जड़ कमके अनुसार डिग्री टू डिग्रीः जीवको 

विकार करना पड़ता है ऐसी मान्यता मिथ्या है । 


४ जिसमे यह माना कि. मैं परवस्तुके आधीन हैँ, उस समय उसे 
राग-द्वेष और मिथ्यात्व हुए बिना नहीं रहता; यदि उसी क्षण ऐसा 
भेदल्लान करे कि मैं नित्य ज्ञानमूर्ति हैं, स्वाधीन हैँ, खममें ज्ञातारूप 
सावधान रहूँ तो जितने आशमें रागादिमें युक्त नहीं होता उत्तनी निंजरा 
होती है। ( आंशिक शुद्धिकी वृद्धि और अशुद्धिकी हानि 'निजेशा? है) 
नितने अंशमें युक्त नहीं होता--अर्थात््‌ रागमे अल्प जुड़ता है वह भी 
न हो तो उत्कृष्ट वीतरागता हो जाय, स्वद्रव्यका स्वभाव उग्र आलंबनके 
बल द्वारा उत्कृष्टलपसे अपनेमें स्थिर-निश्चल हो जाय तो जैसी पूर्णताकी 
श्रद्धा थी वैसा द्वी पूर्ण चारित्र दो जाय. पूर्ण बीतरागता प्रगढ हो 
जाय । यदि पृणें वीतरागता न हो तथापि सम्यग्भान्न और आंशिक 
घवीतराग भाव होता है, उसके-जो अल्प रग-द्वेष होता हैः वह अपनी' 
निबलताफे कारण होता है; कर्मके कारण पुरुषाध मन्द नहीं है; किन्तु 
अपनी कमजोरी-च्युतिके कारण- पुरुषार्थ मन्द है। राग-द्वेष चेतन्यका | 
रूप नहीं है, मेरे अस्तित्वमे रागादि-देँ ही नहीं-ऐसी दृढ़ श्रद्धा होते 
ही उतना राग-द्वंष उत्पन्न नहों होता। 


कर्मके. कारण मुझे रागादि होते हैं. ऐसा' माननेवाल्लोंकी जड़कमेकी 
गांठ धंढ़े बिना नहीं रहती-संसारकी-दृद्धि हुए बिना- नहीं रहती, राग-द्वेंष 
हुए बिना नहीं रहता। जैसे विशह हो.रहा हो उस समय सृत्युका समाचार 
देना विवाहके उत्सवमे हानि पहुँचाना है, इसप्रकार जाग्रत चैतन्यस्वभाव 
अपने कारणसे अपने कार्य-पर्यायरूप प्रवाहित-परिणमित होता है उसे 
जड़कर्मके कारण बिगड़ना बताना, तत्त्वकी मृत्यु बताना है,। 
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ज्ञानी भेवज्ञान द्वार अपने पूर्ण सामर्थ्यको सम्हालकर चतन्य: 
खमावमें दृष्टि रखकर स्वाधीनताकी शोमामें वर्तता है; उसे बन्धनकी 
शंका ही नहीं-जड़कमंकी ओर दृष्टि देता-ही नहीं। अपने स्वभावकों 
यदि इसी क्षण. प्रगट करना चाहे तो मोक्ष हो सकता है-खभाव अपनेसे || 
दूर नहीं है, किन्तु अपने पुरुषार्थकी निवेल्तासे देर छाती है, उसमें 
कर्मका कोई कारण नहीं है। 

अब शिष्य प्रइन करता है कि आपने मिथ्यात्वादिकको जीव और 
अजीब कहा है--पह कौन हैं? उसका उत्तर कहते हैं:-- 


पोग्गलकम्म- मिच्छं जोगो अविरदि अगाणमज्जीवं । 
उवओगो अण्णाणं अविरदि भिच्छे च जीवो दु॥<<॥ 
पुद्गलकर्म मिथ्यात्व॑ योगो5विरतिश्लानमजीवः । 
उपयोगोउच्चानमविरतिर्मिथ्यात्व॒च जीवस्तु ॥ ८<८॥ 
अर्थ.--जो मिथ्यात्व, योग, अविरति और अज्ञान अजीब है 
वह तो पुद्गलकर्म है; और जो अज्ञान, अविरति और मिथ्यात्र जीव 
है वह उपयोग है। 

८७ थीं गाथामे जीव सिथ्यात्रावि और अजीब सिथ्यात्वादि इसप्रकार_ 
दो भेद किये, उस समय शिष्यने पूछा कि प्रभो ! अजीवमिथ्यात्व कौन 
है? क्‍या धर्मास्तकाय है? अधमौरितकाय हे? पुदुगलास्तिकाय है? 
आदि अजीब पदार्थामेसे कौन हैँ? और जीवमिश्यात्वादि कौन हैं? 
उसका उत्तर इस ८८बथीं गाथामें देते हूं कि-अजीब मिथ्यात्वादि 
पुदूगलकर्म है और जो जीव मिथ्यात्वादि है. वह जीवका उपयोग हैः- 
इसप्रकार दोनों गाथाओंमें इस प्रकारका अन्तर है। 

सिथ्यात्व अथौत््‌ विपरीत मान्यता, अज्ञान अथात्‌ बिंपरीत ज्ञान, 
और अविरति अर्थात्‌ चारित्रगुणका विकार यह तीनों अवस्थाएँ' हैं, तीनों 
उपयोगरूप है; और तीनों चेतन्यका अरूपी विकार है। 

निश्वयसे जो मिध्यादशेन, जअज्ञान, अधिरति इत्यादि अजीब 
हे" बह तो अमूर्तिक चेतन्यपरिणामसे अन्य-ऐसा मूर्तिक पुदूगढकर्स है; 
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और जो मिथ्यादशन, अज्ञान, अविरति' इत्यादि जीव है वह मूर्तिक 
पुदूगलकर्मसे अन्य-ऐसा चेतन्यपरिणासका विकार है। 
आत्मा राग-द्वेषरहित तत्त्व है, वह पुदूगछकी अवस्थासे अन्य 
ऐसा चेतन्यद्रन्य है। में शागी-द्वेषी आत्मा हूँ बेसी मान्यता जीवका 
विकार भाव है, मिथ्यात्व है। जो ज्ञान एकमात्र परद्रव्यको ही जाने 
किन्तु अपने स्वद्ृद्यकी न जाने चह ज्ञान नहीं किन्तु अज्ञान है, और 
(वीतरागखरूप न रहकर राग-द्वेषरूप अस्थिर हो वह जीव॑का अविरतिरुप 
'विकारमाव है| ८८॥ 
अब पुन प्रदन करता है. कि मिथ्यादशनादि चतन्यपरिणामोंका 
विकार कहाँसे हुआ ? उसका उत्तर देते हैं:-- 


उवओगस्स अणाईं परिणामा तिण्णि मोहजुत्तस्स । 
मिच्छत्त अण्णाणं अविरंदिभावों ये णादव्वी ॥ <९॥ 


उपयोगस्यानादय। परिणामास््यों मोहयुक्तस्य । 
सिथ्यात्वमज्ञानमविरतिभावश्र ज्ञातव्य॥ !' ८९ ॥ 


अथः--अनादिसे मोहयुक्त होनेके कारण उपयोगके अनादिसे 
लेकर तीन परिणाम दें, वह मिथ्यात्त, अज्ञान और अविग्तिभाव 
( यह तीन ) जानना। 

अनादिसे मोहयुक्त अर्थात्‌ ख्रूपको भूलकर, उपयोग अर्थात्‌ 
चतन्यके व्यापारकं तीन परिणाम हैं, मिथ्यादशन, अज्ञान और 
अविरति-यह तीन हैं । 

यद्यपि निम्चयसे अपने निञरससे द्वी सब वस्तुओंका, अपने स्वभाव- 
भूत ऐसे स्वरुपपरिणमनमे सामथ्य हे, तथापि ( भात्माको ) अनादिसे 
अन्य-बस्तुमूतत मोहके साथ सयथुक्तता होनेसे, आत्माके उपयोगका मिथ्या- 
दशन, अज्जान और अधिरति-ऐसा तीन प्रकारका परिणामपिकार है। 

यथार्थ - इृष्टिसे देखने पर प्रत्येकका अपने स्वहूपपरिणमनमे ही 
सामथ्य है, उसीप्रकार 'आत्मामे भी अपनी निर्मल अवस्था द्ोनेका 
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+ ही चल है, अपनी शक्तिसे स्रमे ही परिणमन करता रहता है; द्रव्य- 

“गुण और उसकी नित्य कारणपर्यायले द्रव्य खतःमे ही परिणमित 

होता रहता है, अपने रससे ही स्व-स्वभावभूत अर्थात्‌ अपने त्रिकाल 

स्वत स्वभावभूत ख्वरुपमे परिणम्रन करनेका ही सामथ्ये दे । प्रत्येक 

वस्तु द्रव्यसे, गुणसे और पर्यायसे स्वभावभूत परिणमित होनेकी 

सामर्थ्य युक्त है। आत्माम दयाक्ी अथवा भक्ति इत्यादिकी कोई भी 

वृत्ति उठे वह आत्माकी स्रभावभूत पर्याय नहीं है, आत्मामें राग-द्वेप- 

रुप होनेका स्वभाव है ही नहीं। समत्त पदाथामे _ अपने-अपने 

स्॒भावानुछूल ही अवस्था होनेका सामथ्य है। प्रत्येक वरतुका जता 

स्वभाव हे बेसी ही उसकी अवस्था द्रव्यत्प ही द्ोती है, उसमे वंसी ही 

रवभावहप अवस्था होनेका सामथ्ये है। पुण्य-पापके परिणाम आत्माका 

स्वभाव नहीं दूं, वे आत्माका गुण नहों हे, आत्मामे तो ख-स्वभाव-_ 
भूत स्वरूपपरिणमन होनेका सामथ्ये हे। समस्त आत्माओँमे पवित्र | 
स्रभाव है और उनकी त्रिकाल अवस्था भी पवित्र है--वह कारण 

पयौय नित्य शुद्ध है । ' 


प्रत्येक आत्माका अपने स्रभावमे ही परिणमनपना है. तथापि 
अनादिसे अन्य पस्तुभूत मोहके साथ संयुक्तता होनेसे आत्माके उपयोगका 
मिथ्यादशन, अज्ञान, अविरति--ऐसा तीन प्रकारका परिणामविकार है । 


आत्मा परपते निरांछा ज्ञायकपर्ति हे,--वैसा न सानकर राग-द्वेष 
मेरा स्भाव हे और में उसका कता हूँ--ऐसा मानना सो मिथ्या- 
दर्शन है। आत्मा परिपूर्ण है--पैसे स्वसामर्थ्यकी न जानकर, स्व- 
पूर्वक परज्लेयकी जाननेका सामर्थ्य आंत्मामें है--चहू न जानकर मात्र 
परक्षेयको जानना सो अन्ञान है, स्वरुपमें स्थिर होनेकें घदके अस्थिरतामें | 
युक्त होना सो अचारित्र है। चेतन्य परम 'स्वाभाषिक वस्तु हज 
पारिणामिक 'चस्तु है। वस्तु शुद्ध है, अनाठिसि मोहके साथ संयुक्त 
अथात्‌ मोहके साथ सम्बन्ध होनेसे विक्रारके ऐसे तीन प्रकार हैँ । खमें 
युक्त हो'तो अपनी निमेल अवस्था हो, अपने स्भावषमें 'थुक्त हो तो 
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शेसा सामर्थ्य है कि उसमेंसे वीतरागता ही हो, किन्तु यदि अपने स्व॒भावसे 
रहित मोहमें युक्त हो तो विकारमय अवस्था होती है । डपयोगके तीन 
प्रकारका परिणामविकार स्फटिकक्री स्वच्छताके परिणामविछारंकी भाँति 
परके काशण-परकी उपाधिके कारण उत्पन्न होता दिखाई देता है। 

“निश्नयसे स्भावसामथ्यके कारणसे शागादि उत्पन्न हो ही नहीं सकते। 

जैसे सर्फटिकको स्च्छताका स्वरूप-परिणमनमें. अर्थात्‌ अपने 
उज्ज्वल्तारूप स्वरूपमे परिणमित होनेका सामर्थ्य होने पर भी, कदाचित्‌ 
स्फटिककी काले, हरे, पीले-ऐसे तमाल, केल और स्र्णके पात्रहूपी 
आधारका संयोग दोनेसे र्फटिककी स्वच्छताका काला, दया पील्म--ऐसा 
तीन प्रकारका परिणमनविकार दिखाई देता है। 


रफटिकमें छाल, हरा, पीले फूलोंका रंग दिखाई देता है वह 
परनिमित्तके संगके कारण दिखाई देता हे, रफटिककी निर्मेलताका 
परिणमन तो स्वच्छ-सफेद ही होता है। अवस्था स्वच्छ ही होती है, 
विकार तो परके सम्पर्कके कारण दिखाई देता है। 

जीव और परमाणु--चह दो द्रव्य ही विभावरुप परिणमित 
होते हैं और शेष चार द्रव्य स्भावरूप परिणमित होते हैं। परमाणुमे 
दो प्रकारकी वैभाविक पर्याय होती है--एक स्कन्धरूप होनेकी और 
दूसरी कर्मरूप होनेकी--ऐसी दो प्रकार दोनेकी शक्ति है, ( परमाणु: 
कर्मरूप -होते हैं, उसमे आत्माकी विभावषयायका निमित्त है; ) 
आत्मामे तो राग-द्वेषरूप एक दी -प्रकारसे विकार होता है। 

स्फटिकका स्वभाव तो उब्ज्वल है 'फिन्तु अवस्थामें भी 
उज्ज्यछ्तारूप परिणमित होनेका सामथ्य है ।-देखो, दृष्टान्तमे .भी ऐसा 
'कहा है कि पयौय “छ॒द्ठ है; परन्तु कदाचित्‌ निमित्तका संग रहो 
उस'समय काले,-हरे, पीले आदि रबद्बोंके बिकाररुप होनेकी-योग्यता 
स्फटिकर्मे >हे। उसीअ्रकार अनादिसे, चेतन्य परमपारिगामिक, “परम 
'संवमावरूप "है--उसे ने मानकर परको अपना एसाननेरूप विपरीत 
“मान्यता, -परकी अपना जाननेरूप अज्ञान "और पंरमें स्थिर होनेरूप 
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अधिरति-इसप्रकार आत्माकी अनित्य पर्यायमे तीन प्रऊारका परिणामविकार 
देखना, आत्माकी विकारी अवस्था आत्मासे होती है-वैसा देखो। 

निमेठ अवस्था होनेका सामथ्ये होने पर भी उसे भूलकर शुद्ध 
स्भावसे च्युत होकर आत्मामें तीन प्रक्रारका परिणामविकार होता है 
तथापि विक्रार्को दूर करनेका सामरथ्य निरन्तर स्वतःमे भरा हुआ हे 
-उसे ज्ञानकर उससे स्थिर हो तो विफ्रारका भी नाश हो जाये और 
मोक्षकी शुद्ध पर्याय प्रगट हो। 

आत्माके उपयोगमे तीन प्रकारका परिणामविकार अनादि अजीव- 
कर्मफे संगफे कारणसे है, आत्मवत्तु तो अनादि-अनन्त शुणोंसे परिपूर्ण 
है, उसका आल्म्बन छोड़कर अपने विपरीत पुरुपार्थसे वर्तमान पर्यायमें 
करके संगमे जुड़नेसे विकार होता है। विकार होनेमें कर्मी तो मात्र 
उपस्थिति है, कर्ता स्वतः आत्मा है। 


घिकार होनेमें नि्मित्तकी उपस्थिति हे--ऐसा कदनेसे यह आ 
जाता है कि स्वभावसे अन्य प्रफार है; आत्मामे विकार ज्यवहारसे 
है-ऐसा कहमेसे यह आ जाता है कि निश्चयसे नहीं है। अन्य रीतिसे है. 
अर्थात्‌ निश्चयसे आत्मामे प्रिकार नहीं है। निमित्तके पक्षसे विकार 
है, उसीग्रकार खद्रव्यके पक्षसे भी विकार हो--ऐसा नहीं हो सकता, 
क्योंकि निमित्तके आल्म्बत बिना यदि स्वयं उपादानका आश्रय करनेसे 
ही विकार होता द्वो ,तो विकार कमी छूट ही नहीं सकता और 
निरमेल्वा भी प्रगट नहीं हो सकती। इससे ऐसा नहीं समझना कि 
निमित्त विकार कराता है, निर्मित्त कहीं विकार नहों कराता किन्तु 
स्वतः निमित्ततकी ओर लक्ष्य करता हे इससे विकार होता है, विक्रार 
होनेके समय कर्मकी मात्र उपस्थिति होती है--इतना सम्बन्ध है । 
विकार होनेमें फर्म निमित्त है--ऐसा कहनेसे यह ज्ञात हो जाता है. 
कि--उपादानका पक्ष पूर्ण प्रथकू ही हे। 

पानी वर्तमान अवस्थासे तप्त है, किन्तु मूल स्वभावसे शुद्ध है, 
शीतल है, वेसे ही आत्माकी वर्तमान पर्यायमें परिणामविकार दिखाई । 


१९४ ] समयसार प्रवचन. भगवानश्रीकुन्दकुन्द- 


देता है किन्तु उसके स्वभात्रमे वह बिंकार नहीं है, स्त्रभाव तो शुद्ध 

है। पानी जिस समय तप्त है उसी समय स्वभावसे शीतल है, वेसे ही 
; आत्माकी पर्यायमे जिस समय विकार है उसी समय अन्तरमें छुद्धता 
| भरी हुई है। 


आत्मा पहले शुद्ध था और अब अशुद्ध हो गया हो बेसा नहीं 
है परन्तु एक-एक समय होकर अनन्तकाछ्से आत्माकी पर्यायमें नया- 
नया चिकार ख्रतः करते हैं। शरीर मेरा, इन्द्रियाँ मेरी, राग-द्वेष ; 
मेरे, निमित्त व्यवहार चाहिये--ऐसी अपनत्वकी मिथ्या मान्यता नवीन- 
नहीं की है; यदि पहले शुद्ध हो और फिर अशुद्ध हो जाये तो सिद्धोंके 
भी चिकार होना चाहिये। 


कोई कह्दे कि वोरिंगेसे तो तप्त जल द्वी निकलता हे ? किन्तु 
ई | बहू जल वर्तमान अबस्थासे तप्त है नित्य खसावसे तो शीतल 
है। वोरिंगमेसे पानी बाहर निकालकर ठण्डा करो तो ठण्डा हो 
जायेगा, तो फिर जब वह स्वभावसे शीतछू होगा तभी तो शीतल 
इगा. नहीं ता केसे होगा ? कोई कहे कि वोरिगमे नीचे गन्धक है इससे 
पानी तप्त रहता है, यदि गनन्‍्धक पानीको गर्म करता हो तो आकाशको 
गर्म क्यों नहीं करता? यह तो जब पानीमे गसे होनेकी योग्यता दो 
उस समय गन्धक उपस्थित होता हे, उसीप्रकार जब आत्मामे..विकारकी 
योग्यता दो उस ससय कर्मकी उपस्थितिको निम्चिच्तकारण कहा जाता 
है ॥ ८९ ॥ 


अब आत्मामे तीन प्रकारके परिणामविकारका कूल दु्शाते हैं:-- 
एदेसु य उबओगो तिबिहो सुद्धों णिरंजणों भावों । 
ज॑ सो करेदि माव॑ उवओगो तस्स सो कृत्ता ॥ ९० ॥| 


एतेघषु चोपयोगख्रिविद्य। शुद्धों निरंननो भाव) । 
यं स करोति भावधुपयोगस्तस्थय स कर्ता ॥ ९० | 
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अर्थ:---अनादिसे यह तीन प्रकारके परिणामविकार होनेसे, आत्माका 
उपयोग युयञुपि ( शुद्धनयसे ) शुद्ध, निरंजन (एक) भाव है, तथापि 
तीन प्रकारका होता हुआ वह उपयोग जिस ( विकारी ) भावकी खतः 
करता है उसी भावका कर्ता होता है। 

अनादिसे आत्मामे तीन प्रकारकी अवस्था है--विपरीत, मान्यता, | 
विपरीत ज्ञान और विपरीत ,एकराप्नता--यह तीन श्रकारका विकार है, 
यद्यपि आत्माका उपयोग तो झुद्दनयसे तीनों कार शुद्ध है। 


भूतकालकी अवस्था और भविष्यकी अवस्थाका सामथ्य द्रव्यमें 
घुबरूपसे हे। 

४ बत्तु स्वतः अनन्त गुण और पर्यायोंका पिण्ड है। भूतकालमें 
तो पर्याय हो गई है और जो भविष्यमे होंगी---उन सभी पर्यायोंके 
सामर्थ्यरूप द्वव्य है, जो मोक्षपर्याय प्रगट होती है बहु सब शक्ति 
द्रव्यमें भरी पडी है। 

परसे प्रथऋ वस्तुकी अपेक्षा छागू नहीं होती। वस्तु, पस्तुका गुण 
और उसकी पर्याय--यह तीनों अपेक्षारहित निरपेक्ष है। 


(द्र्यसे, गुणसे और पर्यौयसे-तीनों प्रकारसे चरतु अनादि-अनन्त 
एकरूप है, )किन्तु उसमे बन्ध-मोक्षकी अपेक्षा लें तो बह निमित्तके 
ओरकी अपेक्षा है, बन्ध-मोक्षकी पर्याय व्यवहारसे सापेक्ष पर्याय है। 


प्रति समय उत्पाद-व्यय होता है! वह व्यवहार है' बन्धका व्यय और 
मोक्षका उत्पाद सो व्यवहार है; परिणामी वस्तुके निश्चयसे द्रठ्य, गुण और 
उसका वर्तमान अंश शक्तिरूप नित्य एक ही प्रकारसे हैं. धुब्रूप हैं, 
तथापि व्यवहारसे तीन प्रकारसे विकारी परिणमित होता हुआ वह उपयोग 
स्वतः विक्रारी भावकी करता है; उस भावका चह कर्ता होता है। 


आत्मा द्रव्यसे, गुणसे ओर पर्यायसे अनादि-अनन्त शुद्ध है, | 
तथापि घतमान पर्यायदृष्टिसे अनादिसे अन्य बस्तुभूत मोहके साथ 
संयुक्तताके कारण अर्थात्‌ उपयोगरूपसे-अपनेमें उत्पन्न होनेचाले 
परण प्रविकार तीन प्रकारके हे। विपरीत भान्यताका अर्थ है पर- 


१९६ | समयसार अवचन.[_ भगवानभश्रीकुन्दर्कुन्द- 


| शरीरादिको अनेकल्प मानना, रागी-द्वेपी मैं हेँ--ऐसा मानना। और 

अज्ञानका अर्थ है परको अनेकरूप_ जानना। अविरति अर्थात्‌ ख़से 
च्युतिरूप परसे उपयोगको स्थिर करे वह । इस श्रकार तीन प्रकारसे 
परिणाम-विकार होते हैँ। 


यद्यपि परमाथथेसे तो उपयोग शुद्ध, निर्रजन, अनाविनिधन 
घस्तुके सर्वस्वभूत चैतन्यमान्रभावरुप एक ही प्रकारका हे) 


देखो ! इसमें आचार्यदेवने क्या अलोकिकता की है। परमार्थदृष्टिसे 
तो उपयोग वास्तवमें शुद्ध हे ? मोक्षमार्गकी अवस्था और मोक्ष अचस्था 
वे दोनों अवस्थायें व्यवहारनयसे सापेक्ष हैं, वस्तु तो शुद्ध निश्चयनयसे शुद्ध 
डउपयोगरूप है, वह निरंजन है, अर्थात्‌ उसमें मलिनता विल्कुछ नहीं है, 
उसमे राग्र-द्वंघकी या परकी अपेक्षाक्री गंध भी नहीं हे, वस्तु अनादि- 
' अनन्त है, थर्थात जिसका आदि भी. नहीं है ओर अनन्त भी नहीं है; 
जिस प्रकार बत्तु त्रिकाली है बेसे ही इसका भाव मी त्रिकाल है और बह 
उपयोगरबभाव बस्तुके सर्वस्वभुत चेतन्यमात्र भावरूप एक ही पकारका है! 


निगोदसे छेकर सिद्ध तक सभी आत्माओंमें यह उपयोग शुद्ध- 
नयसे झुद्व ही है, एक ही प्रकार है, विकारी पर्याय, सोक्षमार्गकी पर्याय 
और मोक्षकी पर्याय--वे सभी पर्याय मी आत्मामें ही होती हैं, वे 
पर्याये व्यवहासनयसे सापेक्ष है, निमित्तकी अपेक्षा रखनेवाली हैं, परन्तु 
जो अनादि-अनन्त शक्ति है वह घुत्र हैं, बत्तु खत: शुद्ध, उसके गुण 
शुद्ध और उसकी वर्तमान शक्ति भी शुद्ध है। द्रव्यच्ष्टेसे देखे तो 
द्रव्यका और गुणका वर्तमान अंश शक्तिहपमे परिपूर्ण है, घुंवरूप है, 
परिपूर्ण झुद्द है और वह त्रेकाल्कि स्व सवभावमे अभेद है--चह एक, 
और पर्यायरृष्टिकी अपेक्षासे देखे तो राग-ह्वेपकी अशुद्ध अवस्था, मोक्षमार्ग 
ओऔर मोक्षकी शुद्ध अवस्था उनमेसे एक, इसप्रकार दोनों ( त्रकाल्क 
शक्ति अंण और चतेमान व्यक्तिरुप प्रगट पर्याय अंश वह दोनों )-एक 
साथ हेँ | अशुद्ध अवस्था, मोक्षमागेरूप अपूर्ण शुद्ध अवस्था और 
मोक्षरूप परिपूर्ण शुद्ध अवस्था वे जीचके खतत्त्व होनेसे निम्धयरट्धिकी 


कद्टाननैनशाख्साता ।.. कर्ताकर्म अधिकारे [ १९७ 


अपेक्षा निरपेश्न है और व्यवह्ारदष्टकी भ्पेक्षासे सापेक्ष कही जाती 
है। (यद्द सापेक्ष पर्याय सी निम्चयनयसे तो निरपेक्ष ही हे। देखो, 
पंचासर्तिकाय गाथा ६९ और उसकी टीका )। 


स्वभावभावषमे देखने पर परमार्थतः दृव्यसे, गुणसे और पर्यायसे 
ऐसा शद्ध आत्मा है, तथापि अपनी विपरीत योग्यताके कारण अशुद्ध, 
साजन अनेक प्रकारको प्राप्त करता हुआ अथौन्‌ राग-द्वेष, हर्ष-शोक, ; 
शुभाशुभभाव इत्यादि अनेक प्रकारका होकर, तीन प्रकारका होकर, सतत: 
अज्ञानी होता हुआ कर्तापनेको प्राप्त होता है, मिथ्यारृष्टिऱप, अज्ञानरूप 
और अविरतिरूप परिणमित होता है। दोपरूप--जो-जो भाव करता 
है, उन-उन भावोंका वह मन अवस्थारू्प उपयोग कर्ता होता है, 
खत मोहमे युक्त होकर परभावोंकी अपना कतेव्य मानकर विभावरूप 
उपयोग द्ोकर विभावका कर्ता होता है। स्वतः विभावमें थुक्त होता है 
चहाँ परान्मुखपनेमे निमित्तको अपेक्षा है, वहाँ कर्मके सदुभावरूप 
व्यवहार है और उस विभावके योगको दूर करके मोक्षमार्ग और मोक्ष प्रगट 
करना भो व्यवहार है, वह कमेके अभावकी अपेक्षा रखनेवाला व्यवहार है । 


अरे भाई! यह वात हमारी समझमें नहों आती-ऐसी शल्यको 
मस्तिष्कमेसे प्रथम निकाल देना चाहिये। समी आत्मा स्वशक्तिसे पूर्ण 
भगवान हें, प्रभु हैं, यह वात भी भगवान आत्माकी ही चलती है, 
अपने घरकी ही वात चलती है, उसमे जिज्ञासासे, ध्यान रखकर सुने 
तो समझमे न आये--ऐसा केसे हो सकता है? “मुझे समझमसे नहीं 
आयेगा ?--ऐसी जो कल्पना कर रखी है वह भी एक महान शल्य है। 
में स्वतः ज्लायकस्वभाव हूँ, मेरी समझमे न आये ऐसी कौन सी बात 
है? यह ऐसी वस्तु हे जो समझमे आ सकती है, इसलिये समझमे 
नहीं आती--ऐसी शल्यकी निकाल देना चाहिये । 
४ जितना केवरल्लानियोंने जाना है उतना ही ज्ञाता-सामर्थ्यरूप तू 
है; केवलीके ज्ञानमे आप्माका स्वस्प जितना ज्ञात हुआ है उतना उनकी 
ब!णीमे नहीं फछ्त गया, फेचछी भगवानका, साम्ण्ये अच्न्त-अपतर है। 


१९८ ] धमयसार प्रबंचन...[ भगधानश्रीकुन्दकुन्देल 


जितना केवली भगवानका आत्मा है उतना ही सामर्थ्यवान्‌ तेश चेतन्य 
भगवान आत्मा है, तो फिर तू अपनेको क्‍यों नहों जान सकता तेरी 
जाति यदि तुझे समझमे न आयेगी तो फिर उसे कौन समझेगा 
नाशवान घरकी सम्पत्तिकी क्‍यों पूरी खबर होती है? तो फिर नित्यानन्द 
स्व॒भाव-घरकी सम्पत्ति समझमें नहीं आयेगी--ऐसी शल्य निकालकर 
समझनेका प्रयत्त करना चाहिये। 

चस्तु द्रव्यसे, गुणसे और पर्यायसे शुद्ध हे, निरंजन है, एक ही 
प्रकारसे है। चह झुद्ध कारणपर्योय अपूर्ण नहीं है, विकारी नहीं है 
किन्तु परिपूर्ण है; पर्यायद्र..्से बह पर्याय अप्रगट है और द्रव्यच्ट्टिसे 
प्रगट है। जो वस्तु होती है उसका वर्तमान मी होता हे, वस्तुका 
सहज वर्तमान सो उसकी शुद्ध पर्याय है। 

पहले कहा था कि जो परिणमित हो वह कर्ता है। यहाँ उपयोग 
अज्ञानरूप होकर परिणमित हुआ, इससे वह जिस सावरूप परिणमित 
हुआ उस भावका उसे कर्ता कद्दा। इस प्रकार उपयोगक्रो कर्ता जानना । 
यद्यपि शुद्ध द्रव्यार्थिननयसे आत्मा कर्ता नहीं है तथापि उपयोग और| 
आत्मा एक वस्तु होनेसे अश्ुद्धद॒व्याथिकनयसे आत्माको भी कतो कहां 
जाता हैं। परमार्थ्स तो उपयोग शुद्ध, निरंजन है, तथापि अशुड्ध, 
सांजन अनेकल्वको प्राप्त होता हुआ जिन-जिन सावोंको स्र॒तः करता हे 
डन- उन भावोंका बह उपयोग कर्ता होता है। 

इसग्रकार उपयोगको कर्ता जानना चाहिये। उपयोगमें मह्निता 
होती है वह अज्ञानमावसे हे। स्वभावदृष्टिसे, शुद्धद्वव्याथिंकशिसे 
आत्मा राग-देेष और आन्तिका कर्ता नहों है। अशुद्ध द्वव्याथिकदशटिसे 
आत्मा बिकारका कर्ता दोता है, उपयोग और_ आत्मा एक ही दें. एथक्‌ 
नहों हूं, इसल्ये आत्माको भी बिकारका कर्ता कहा जाता है। शुद्ध 
द्रव्यार्थिक शुद्धदवुप्टि संसार्भावकी नाशक है किन्तु कर्ता नहीं है । 

यह कर्ताकर्म अधिकार चल रहा है। कर्ता अर्थात होनेवालम 
कौन है और उसमे क्या द्ोता है? यह बात चल रही है। मिट्टी 
दोनेवाठी दे. और घढ़ा द्ोता दे, द्वोनेवात्म कतों है और जो होता दै| 


कहानजैनशाज्ममात् कर्ताक्य अधिकार [ १९९ 


बह कर्म है। कुम्हार कर्ता है और घट कार्य है-“ऐसा कर्ताकर्म 
सम्बन्ध नहीं है, मिट्टी डपादान है और छुम्दार निमित्त है। ( कर्म 
अधौत्‌ कार्य-क्रिया ) 

आत्मा सत्रत अपने कार्यहूप होनेवाला कर्ता है और आत्माका 
यथार्थ कार्य सो स्वभावकारय है। विकल्परहित श्रद्धा-क्षान-रमणता 
करना वह आत्माका वास्तविक कायय है। निर्मल श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र 
स्वभावकार्य है। अज्ञान अवस्था कर्ता और पुण्य-पापके भाव वह 
कर्म--बह विभावकार्य है। आत्मा जडका कर्ता और जड आत्माका काय 
हो--इसप्रकार कर्तो-काय (कर्म ) नहीं हैं। आत्मा ला अर्थात्‌ 
। होनेवाद्य है. और वीतराग॒भाव उसका ..वास्तविक कार्य है। 

*क्वारण है और जो निर्मेछ पर्याय प्रगट हो वह कार्य हे। 
द्रव्य-शुण और शुद्ध कारणपर्योयरूप पूर्ण शक्ति पर अभेदरष्टि 
डाल्नेसे स्वाश्रयक्रे बलसे निर्मेल उत्पादरूप कार्य प्रगट होता है। निर्मल 
सम्यरज्ञान, सम्यक्प्रतीति और सम्यकूचारित्र बह स्वभावक्रायपर्याय है। 
रबर प्रवर्तन करते-करते त्रिकाल प्रअर्तमान रहती है चह स्वभाव कारणपयोय 
गैहै-अनादि अनन्त है। चस्तु छुब है, वस्तुका गुण और उसकी शक्तिरूप 
कारण शुद्ध पयौय प्रति समय अनादि अनन्त छुब है, इसका सनन 

करनेसे स्वभावपयाय प्रगट द्वो वह सादि-सांत कार्यपयोय है । 
द्रव्य, गुण और उसकी कारणपर्याय सो निश्चय है; उन तीनों 
पर अभेद्रृष्टि डालनेसे ओर उनमें एकाग्र होनेसे निर्मल श्रद्धा, ज्ञान 
और चारित्र प्रगट होता है वह सद॒भूत व्यवहार है। बस्तुस्वभावरूप 
जनदशनकी यह सर्वोत्कृष्ट मूल बात है। 

: घर्मास्तिकाय, अधमोस्तिकाय, आकाशास्तिकायः और काछ- 
वे सभी वस्तुएँ, उनके गुण और उनकी पयौय मी निर्मल ही है। 
परमाणु स्व॒त* वस्तु, उसका शुण और उसकी वर्तमान पर्याय भी 
निर्मल ही है, परमाणु स्रत॒ सर्व प्रकारसे निर्मल है, परन्तु उसमें दो 
म्रकारके विभाव भी होते हँ--पर्माणुकी स्कन्यरूप अबस्था दोती है. 


१५०० ] समयसार प्रवचन [ भावानश्रीकु्द कु्द- 


चह एक प्रकारका विसाव है और परमाणु एकत्रित होकर आत्माकी 
विश्ञावपर्यायक्रो निमित्त करके कर्मरूप परिणमित होते दें बह दूसरे 
प्रकाकका विभाव है। स्वाधीन परमाणुमे बस्तु, वस्तुका शुण और 
उसकी पर्याय--तीनों निर्मल हैं। पाँचों द्रव्योक्री स्वाभाविक पर्याय 
निमेल है तो फिर शुद्दनयसे आत्माकी धुवशक्तिमें कारणशुद्धपर्योय 
क्यों निर्मल नहीं होगी? होगी ही। आत्मामें जो राग द्वेषकी और 
अआन्तिकी सलिन पर्याय होती है वह पर्याय सूछ स्वभावरूप नहीं है, 
किन्तु विकारी है; संसार और मोक्षमागं-सोक्षपयोय भी अनित्य है, 
सापेक्ष है-व्यवह्दार है । इसलिये आत्मामे मूल स्वभावरूप निर्मल 
कारणपर्याय नित्य निम्नयसे होना चाहिये। 


पुनश्च, अन्य द्रव्योंमें पय्योयकी प्रगटरूप निर्मछता है, उसीप्रकार 
यदि आत्मामें मी प्रगट निर्मेहता हो तो संसार केसे हो सकता है 
नहीं हो सक्रता। इसलिये आत्माको कारणशुद्धपयोयमें जो निर्मेत्ता है 
चह प्रगट नहीं है किन्तु अनादि-अनन्त स्रभावाकारसे है, जेसे सापेक्ष 
पर्याय प्रगट हे उसीग्रकार यह निरपेक्ष पर्याय प्रगट नहीं है, न प्रगट 
होगी किन्तु अप्रगट शाक्ति है । 


० बस्तु स्वतः सामान्य है। जो सासान्य दो उसका विशेष भी 
होना चाहिये, वश्तुका विशेष बस्तुकी जातिका होता है अन्य जातिका 
नहीं दोता, सामान्य-विशेष मिल्कर वस्तुका परिपूर्ण अखण्ड्खरूप होता 
है। चस्तु हो और उसकी पर्याय पूर्ण निर्मल न हो तो चत्तु ही निर्मल 
नहीं हो सकती | दूसरे पदार्थाक्री अवस्था निमेल्ठ है और आत्मद्रज्यका 
द्रव्यस्यभावमे कया अपराध ! कि आत्माकी काण्णपर्याय निर्मेठ न 
हो? होगी ही। पुनमश्य, वह पयोय प्रगटठ निर्मे हो तो संसार- 
मोक्ष होगा ही नहीं परन्तु संसार-मोक्ष दिखाई देता है और है, 
इसलिये आत्मामे स्वभावाकर पर्याय अप्रगट जक्तिरुप है, शुद्धवव्याधिक- 
नय॒का विषय दे । 


यद्द विषय सृूद्ष्म है ।- आत्मानें यह- वर्तमान पूर्ण 'निर्मेठ शक्तिन 
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रूप--कारण झुद्ध पर्यायरुप अंश विद्यमान न हो तो चैतन्यवस्तु पूर्ण- 
स्वरूप नहीं हो सकती लेकिन उसमे खण्ड पड़ जाते हं। द्रव्य, शुण 
झुद्ध और उसका साकार पर्यायविशेष भी (थुद्धनयसे ) शुद्ध, थे 
तीनों मिलकर असण्ड सम्पूर्ण वस्तु है वह आध्यात्मिक शेलीका शुद्धनयका 
विषय है-सम्यग्दशनऊा विषय भी ऐसा पूर्ण स्नरूप है। 


कारणपर्याय स्वाफार परिणामी होनेसे किसी अपेक्षासे परिणामी 
है; द्रज्य और गुण भी कक्‍्थचित्‌ परिणामी हूँ। पर्यायदप्टिसे सापेक्ष 
पर्याय प्रगट है और निरपेश्न पर्याय अप्रगट है। द्रव्यरृष्टिमे प्रगट- 
अप्रगटका भेद नहीं है, व्रव्यदष्टमे बर्तु, वस्तुकझा गुण और उसकी 
कारणपर्याय प्रगट ही है। खत्पसे प्रत्यक्ष ही है, शुद्ध द्वव्यहृष्टिका 
बिपय है ओर वहीं पूर्णरुप भुद्ध आत्मा सम्यग्दशतका चविपषय है सापेक्ष 
पर्याय गौण है वह व्यवद्यारनयका विषय दे । 


हीरा सान पर चढ़ता है, उसकी रज भी यदि कोई ले जाये तो 
लासका ही कारण है। इसग्रकार यह वात अपूर्व है। 


जैसे, चार अरुपी पदार्थ और पुदूगल परमाणु--इन पदार्थोर्मे 
घतंमान प्रवर्तित पर्याय प्रण्ट न हो तो परिणमन न हो, इसहिये 
घर्तमान परिणमित शुद्ध पर्याय इन पदार्थामें प्रगट ही है, क्योंकि इन 
पदार्थामे अशुद्गता नहीं है.। उसीप्रकार आत्मामे यदि उत्पाद-व्ययरूप ' 
प्रगटरूपसे निर्मेशना हो तो शुरू और शिष्य, साधकरदशारूप मोक्षमार्ग 
आदि कुछ भी नहीं रहते। उपदेश देना, समझाना-समग्ना आदि 
कुछ भी नहीं रहता। उत्पादरूप पर्यायमे मलेनता है इसलिये उसे दूर 
करनेके लिये उपदेश दिया जाता है ओर इमीडिये शिष्य भो समझनेका 
प्रयत्न करता है; इमलिये मछितता है, पर्याय अपेक्षा एकदम प्रगटरूपसे 
निर्मेलता नहीं है। और यदि चस्तु सत्तामें चस्तुके पूर्ण स्वरूपआकारसे 
विद्यमान बतेमान अंशरठप निर्मल कारणर्याय न हो तो पूर्ण द्रव्यार्थिकदछ्ठि 
नहीं द्वोती, पूर्ण निरपेक्ष वस्तु सिद्ध नहों होती। ५ 


२०२ | स्मयंसारं प्रवेचन.[ भर्गेवॉ्नश्रीकुन्देकुन्द- 


आत्मामें मेलिन ण्याय होती है बह व्यवहारसे सापेक्ष हैं। 
क्षयोपशमभावमे कर्मके अल्प-अधिंक विकारसकी अपेक्षा है, क्षार्थिक 
भांवमे कर्म टाल्नेकी अपेक्षा है, उपणमभावमें क्सेका डँपेंशम होनेकी 
अपेक्षा है--वे सभी पर्यायमे अनित्य, सापेक्ष हे; मति-श्रुत-अवाधि- 
सन-पर्यय क्षानकी पर्यायें भी सापेक्ष हें। यह कारणपरयोय तो मात्र 
पारिणामिकभावक्री वात है। 


आत्मा दब्यसे, गुणते और कारणशुद्धपयायसे निर्मेल है। इन 
तीनोंकी अभेददृष्ट करके मनन करनेसे स्वभावपर्याय प्रंगट द्वोती हे । 
यर्दि द्रव्य-गुण निरपेक्ष दें तो ऐसी पर्याय भी निरपेक्ष होना चाहिये; 
कारणपर्याय न हो वो वस्तु न हो और सापेक्ष पर्याय न हो तो 
संसार-मोक्ष न हों। यदि कारणपर्याय निर्मल न हो तो मोक्षकी 
निर्मेछ पर्याय प्रगट द्वी न हो; द्रव्य-गुण और कारणपर्याय तीनों 
निमेल न हों तो मोक्षकी भमिर्मछ पर्याय प्रगट ही न हो और वस्तुको 
अखण्डता नहीं होती यह कारणपर्याय भगवान आत्माकें विषयमे अनादि-- 
अनन्त दे, यद्द अंश ध्रुव है, धुत्र स्वरूपमें एकमेंक्रे हे। 


अनादि अन्य बस्तुभूत मोहके साथ संयुक्तरूप अर्थात्‌ उसमें युक्त 
होनेसे मिथ्यादशन, अज्ञान और अविरतिरूप भाव उत्पन्न होते देँ। 
/ परको अपनेरूप माननेका मिथ्याभाव, स्वत.को जानना छोईकर मात्र 


का 


 पररा ही विषय करे वह अन्नान, खरे एकाग्रतासे च्युत होकर परमें 


| एकाग्रता करे चह अस्थिरता--यह तीनों बिकारी परिणाम सोहमें युक्त 
दनेसे उत्पन्न होते ह। 
यद्यपि परमार्थसे तो उपयोग अथौत्‌ आत्माकी निर्मल अर्वस्थों, 
उपयोग अर्थात्‌ चेतन्यव्यापारं शुद्ध है, निरंजते है, मलिनि नहीं है; 
दरब्य-गुणमें तो मल सहीं है, परन्तु अवस्थामें भी मेल नहीं है। अनां्दि 
निधन वस्तु, डेसके शुग और उसकी ऐसो कारणपयाय-तीनों शेड 
हैं। इस करण शुद्ध अंगको परिणति कहा जाता है, किन्तु बह अप्र्गंद 
है, तयापि छत्य जेता नहों। छंव्ध तो उसे कद्दा जावा दे कि पदले 
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अगट नहीं था और पश्चात्‌ ग्रगट हुआ। इस कारणपर्यायमें ऐसा नहीं 
है, यह पर्याय तो अनादि-अनन्त पस्तुदृष्टिसे प्रगट ही है। 


द्रज्य और शुण भी किसी अपेक्षासे परिणामी हैं। द्रव्यमें प्रतिक्षण : 
जो उत्पाद-ब्यय होता है. वह द्रव्य-्गुण स्वतः ही परिणमित होकर 
उत्पाद-ज्यय होता है; ऐसा नहों है क्लि द्रव्य-शुण पृथक रह जायें | 
और उत्पाद-ब्यय उनके आधारके बिना उत्पन्न हों। द्ृज्य-गुणके ही 


सभी कला 


परेणामी कहा है। इसप्रकार द्वव्य-शुण भी कर्थ/चेन्‌ परिणामी है। 
घसतुका बतंसानमे प्रवर्तित ध्रुव अंश उसकी फारणपर्याय है। 


जिसप्रकार द्वव्यकी कारणपयाय है वेसे ही ज्ञान-दशेनादि अनन्त 
शुणॉकी कारणपर्याय है। द्रव्यका वर्तमान अंश द्रव्याकास्से परिपूर्ण 
है बह द्रब्यकी कारणपर्याय है और ज्ञान, दशेन आदि अनन्त शु्ोका 
वर्तमान अंश गुणाकारसे परिपूर्ण हे, वह गुणडी कारणपर्याय है और 
वे शुद्ध निम्नयनयके विपय हैँ । 

. शुद्ध पर्यायकी निरंजन कहा है. और अशुद्ध पर्यायकों सांजन कहा 
है; शुद्ध पर्याय एक अफारसे कही है और अश्युद्ध पर्याय अनेक प्रकार 
कही है, हू उपयोग अनेक प्रकारसे-तीन प्रकारसे द्ोता हुआ, अज्ञानी 
होता हुआ, कपलको प्राप्त कत्ता हुआ चिकाररूप-दोपरूप-मलिनरूप- 
थन्धनभावरूप जिन-जिन अवस्थाओंको करता है, उनसे स्वभावद्ष्टिसे 
ध्युत होकर उन भावोंका कर्ता होता है। 

अब, एक दूसरी बात लेते हँ। धरमोरति, अधर्मार्त, आफाशास्ति 
और काल-वे चार द्रव्य तो खतंत्र ह, एक ही प्रकारसे हैं, उनमें 
'पिकार नहीं दोता और पुदूगलपरमसाणुम्रे दो प्रकारका विकार होता 
है। एक प्रकार तो यह कि परमाणु परमाणुक्े साथ एकत्रित होकर 
स्कन्ध होता है, वह विकार है और जीवफे विफारसावक्ी निमित्त 
#रक़े . पुदुगलपयमाणु क्र्स स्कन्धरूप परेणमेत द्ोता है। बढ दूसरे 
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प्रकारका विकार है। वेसे ही आत्मामें कर्मकी अपेक्षाकी ओरके दो 
प्रकारके भाव होते हैं, (१) पर्याय अपेक्षा स्वतः कर्मनिमित्तकी ओर 
झुकाव करनेसे ओद्यिक साव विभाव होते हैँ ॥ (२) दूसरे भाषमें 
आंशिक या सर्वाश कर्मके अभांवकी अपेक्षा है--चह क्षायोपशमिक, 
ओऔपशमिक और क्षायिक भाव है। उन भावोंको कर्मके असावकी अपेक्षासे 
निश्चयमें विभाव कहा है, व्यवहारनयसे सापेक्ष प्योय है। जिसप्रकार 
पुद्गलमें दो प्रकारका विभाव है उसीप्रकार आत्मामें भी इसगप्रकार दो 
जातिका विभाव है. पुदूगलकी अपेक्षा आत्माका भाव विरुद्ध जातिका 
है. इसलिये दूसरे प्रकारके दो विभाव लिये हू, आत्मामें जो दो विभावभाव 
लिये हैं उनमेसे एकमें कर्मके निमित्तके सदसावक्री अपेक्षा हे और 
दूसरेमें कर्मनिमित्तके अभावकी अपेक्षा है। एक्मे अस्तकी ओर दूसरेमें 
नास्तिकी अपेक्षा है। यहाँ क्षायोपशमिक, उपशम् और क्षायिक भाव है 
तो खमाव, परन्तु अपेक्षासे विभाव कहा है और अनित्य उत्पाद-व्यय 
पर्यायरूप॑ होनेसे उसके आल्म्बनसे रागकी उत्पत्ति होती है इस अपेक्षासे 
उसे विभाव कहा है और त्रिकालिक परसपारिणामिक द्रव्यकी स्वभावभाव 
फहा है क्‍योंकि उसीका आश्रय करनेसे नि पर्याय प्रगट होती है-और 
प्रलिनताका नाश होता है । 


उद्य-उपशमादि चार भाव हैं वे अपेक्षित भाव हैं, इसलिये उन 
भावोंका प्यौयार्थिकनयमें समावेश होता है। द्रव्य, गुण और निस्पेक्ष 
कारण परयोय-उन तीनों पारिणामिक स्वभावका द्वव्यदृष्टिमें समावेश होता 
है। द्रव्या्थिकटष्टि और पर्यौयार्थिकदृष्टि वे दोनों मिलकर सम्पूर्ण प्रमाण 
होता है । 


उद्यसाव, उपशमभाव, क्षयोपशमसाब, क्षायिक भसाव--इन 
चारकी नियमसार शास्त्रमे कहों-कहीं विभावभाव कहा है। उपशम्त, 
क्षयोपशम, श्वायिकभावकी गौण करके परकी अपेक्षासे रहित मात्र 
स्वभातसाव है उसे शास्मे पारिणामिकभाव कहा है--ज्ञायकभाव 
कह है। जो परिणमित्त दो पद फततों है। जो अफ्यामे ,परिवर्तिष 
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होनेचाला है बंह खंतंः आत्मा है; रांग-द्वघ. और 'विकारी भावरुप 
होनेवाला अज्ञानी आत्मा है। उपयोग असानेरुूप होकर परिणमित्त 
हुआ है, दृष्टि विपरीत है इससे पर्याय मलिन हो जाती है, उसका 
अज्ञानी कर्ता होता है। बन्ध-मोक्ष मी व्यवहारसे है, परन्तु परमार्थसे 
तो बन्ध-मोक्ष भी नहीं है। व्यवहार्नयका ज्ञान करके शुद्ध द्वव्यार्थिक 
नयकी आदरणीय जानकर उसके विषय पर आहरूढ़ होनेसे क्रमशः 
अशुद्ध परिणतिका अभाष होता है । 

अशुद्ध द्रव्या्थिकनय अर्थात अशुद्ध अवस्था आत्मामे होती है, 
उस अपेक्षासे अशुद्ध द्वव्यार्थिकनय कहा है। उस अपेक्षासे आत्माकों 
विकारका कर्ता भी कहां है। वर्तमान उपयोगकी अबस्था विकारी 
होनेसे उस बसरतुका अंश वस्तुमें गिनकर आत्माको अशुद्धनयसे विक्रारका 
कर्ता कहा जाता है; अज्ञानद्शामे तीन प्रकारके परिणामजिकारका कतेत्व 
जिस जीब्रको दध्वो उस समय, जड़ कमरे रजकण अपने आप ही 
कर्मरूप परिणमित होते हैं; आत्मा उसका कतो नहीं है । 

शुद्धद्रव्याथिकनयके विषयमें राग-द्वेषक करना या उसे टाल देना, 
कुछ नहीं आता। यथपि द्रव्या्थिकका विषय शुद्धद॒व्यका आलूम्बन 
करनेसे राग-द्वेघ दूर अवश्य हो जाते हैं, किन्तु शुद्धद्वव्या्थिकनयके 
विषयमे राग-द्वेपको दूर करना नहीं है परन्तु अखण्ड द्रव्यको लक्षमें 
लेना है। झुद्धदवव्यार्थिक अथौत््‌ शुद्धद्ृव्य ही जिसका प्रयोजन है, किन्तु 
पयौय उसका प्रयोजन नहीं है, पर्याय तो पर्यायार्थिकनयका प्रयोजन 
है। यह बात सृक्ष्म है परन्तु इसे चितन पूर्वक समझना चाहिये। 
जिस प्रकार मिश्रोका स्वाद लेनेवाल्य मिश्रीकी एक डलीको मुंहमें 
रखकर एक गाठ्से दूसरे गाछमे लेता रहता है, उसीप्रकार यदि यह 
थात कठिन प्रतीत हो तो भी अभ्यास रखना चाहिये, उसका विचार 
और मनन करना चाहिये, अन्तरंगसे रुचि होना चाहिये, तब यह बात 
समक्षमे आये--ऐसी है। 


अब, ऐसा ऋटते हैँ कि--जब आत्मको त्ीन प्रकरके परिणाप्र- 
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विकारका - कठुल हो उस -सम्रय पुद्गलद्॒त्य अपने आप ही कर्मरूप 
.परिणसित होता है“ हि 
जे कुणदि भाषमादा का सो-होदि तरस मावस्स | 
कम्मत्त परिणमदे तद्ि सये पोगल दब्यं ॥ ५१॥ 
य॑ करोति भावमात्मा कर्ता स भवति तस्य भआावस्य । 
करमत्व परिणमते तस्मिन स्तरय॑ पुदुगर्ल द्वव्यम्‌ ॥ ९१॥ 
अर्थ:--आत्मा ज्ञिन भावोंको करे उनका वह कर्ता होता है; 
ऋतो होने पर पुदुगल्द्॒त्य अपने आप करमरुप परिणमता है। 
आत्मा पुण्य-पापके भाव करे उनका वह कर्ता होता है तथा वे 
भाव उसका कार्य होते है; और कर्ता हो वहाँ कर्मके रज्ञकण अपने 
आप ही कमेकी अवस्थाल्प होते है; कर्मकी जो सिन्‍त-सिन्‍न अवत्थायें 
होती हैं चहद सब आत्माके भावोंको निमित्त करके अपने आप ही 
परिणमित हो जाती हैं। 
जेसे--जहां आम वोया हो वहाँ पानी सींचनेसे आम अपने 
आप आमरूप परिणमित होता जाता है, पानी उसे परिणमित जहीं 
कर देता, यदि पानी आमको परिणमित कर देता हो तो जिन-जिन 
वृक्षोंमे पानी सोंचा जाये वहाँ सच जगह आप्र दी उगता चाहिये, किन्तु 
जिसका जिसप्रकारका बीज हो उसीप्रकार चह परिणमता है; इससे 
सिद्ध हुआ कि पानी उसे परिणम्राता नहीं। उसीप्रकार आत्मामें शग- 
द्वेषके परिणामोंका निमित्त पाकर जो रज्षकण कर्मरूप दोने योग्य हों 
वे अपने आप ही तुरन्त कमेरूप परिणमित हो जाते हैं।... 
यह कर्ताकर्मका अधिकार है। आत्मा क्या कर सकता है? आत्मा 
अपना करता है कि जड़का छुछ करता है? जड़का तो आत्मा कुछ कर 
नहीं सकता। यदि होगा तो अज्ञान भावसे अपने विकारी भावोंका कनों 
होता हम बह एकल्षेत्रागगाही कर्मके रजकृण पढ़े हैं, 
उनका मी आत्मा कत हैं तो फिर बाह्यपदार्थों 
दम दी कदीत हे & स्थूल देद्दादि कया क्तो 


के 
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: क्र्म कहीं आँखेंसे दिखाई नहीं देते! शास््रने कहो है कि कर्म 

| हैं, तूं जसे भाव करेगा उंसीप्रेंकारके कर्म बेंघेंगे बेंधुंगे । दया, भक्ति, पूजादिके 
झुभभाव कैरनेसे पुण्येकेमेंफा बेच होता है और हिंसा, झूठ चोरी, 
अन्ने्षवर्य आदि अशुरभेभाव करनेसे पापकर्म बेंघते हैं--वैसा शर्ख्तलोमें 
कहा हैं. बह माना, तो अब, शांझ्रकार दूसरी ओरसे ऐसां भी कहते 
हैं कि तू जड़क्मका और देहादिक बाह्य पदार्थाकों कर्ता नहीं हे तो 
फिर उसे भी मान। 


/ क्रोधादिके भाव करे तो नवीन क्सबन्ध हो, उन कमके फर्लमें 
भ्विष्यमे प्रतिकूलताके साधने _मिल्ते हैं, उन प्रतिकूलंताके संयोगोके 
समय यदि तीत्र क्रोधादि भंवि न करे किन्तु मन्द कषाथ करे तो 
शुभभाव हों, पुण्यबन्ध हे, और यदि तीच्र क्रोधांदि भाव करे तो 
पुनः पापबेन्ध होता है। अनादिकाल्से ऐसेकों ऐसा केम्ोका चक्र चला 
आ रहा है। क्रोधोदिसाव किये उनका फल वास्त॑वमें तो उसी क्षण आ 
जाता है, अकुँठता की और क्षमागुणका हनन हुआ, उस आकुछताका 
चेंदन उसे उसी क्षण हो जाता है। कषाय और आआान्ति होनेमे घांति- 
कंमका निमित्त है, प्रतिकूल्ता होनेमें अधातिकर्मका निमित्त है। 

अवगुणका भाव बढाता रहे तो प्रतिकूछताके संयोगके समय उसे 
हेष॑ ध्ोतीं है, प्रतिकूछताके संयोगके समय उपचारसे ऐसा कहा जाता 
है कि यह प्रतिकूल्ता दु खका कांरण हे किन्तु खेते' अवगुणका भाव 
न छोड़ें दी प्रंतिकूलतामे उसे दु'रंब होता रहेगा। पूर्वमे किसीको इष्ट- 
अनिष्ट माना दो इंसलिये राग-द्वेष अज्ञान नहीं हे क्योंकि पूर्वका तो 
बतंमानमे अभाव है, स्वतः वर्तमानमें सम्येक्र पुरुषार्थ नहीं करता इंसंसे 
प्रतिकूछताके संगोगके समय द्वप करता है तो होता रहता है। 

परद्रव्यके आल्म्बनसे राग-द्वेष, क्रोध-मानादिके अशुद्धभाव होते 
हैं। स्वत- रागादिसाव किया, उसके निमित्तसे जो कर्मयोग्य पुद्गढ 
हैँ वे खयमेत्र बेंवते हैं, आत्मा उनका कर्ता नहीं है। कर्म परंवस्तु है, 
किसी चत्तुके कंता-कोई परवेत्तु नहीं दो सकेती। 
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तू अपना ज्ञान कर और परका ज्ञान कर--ऐसा तेरा स्वप्र-प्रकाशक 
स्वभाव है, स्वपर-प्रकाशक स्वभावका जान करानेक्रे छिये परत्रस्तुका कथन 
किया है, परन्तु परको अव््थाका जीव कर्ता है ऐसा नहीं कहा है। 
जड्कर्म है--ऐसा कहाँसे जाना ? शाखत्रमे जाना कि कर्म दे; तो फिर 
शासत्रकार कहते हैं कि कर्मफो तू कर नहों सकता, अब इस बातको मान 
और अपनी वातको बदल दे। 


कोई कहे कि यदि फ्म बाधक न हो तो जीव जहाँ तक 
असझ्ञीरूपसे है वहाँ तक पुरुषार्थ क्यों नहों होता! वहाँ मी स्वतः 
अपने वीके द्वारा अशुद्ध भावकों ही तीत्र-मन्द करता जाता है इससे 
अपूर्व पुरुषार्थ नहों होता, किन्तु पुरुषार्थ करनेमे जड़ कर्म आड़े नहों 
आते, जीव असंज्ोपनेमेंसे ऊपर आंता है वह भी अपने रागादे कम 
फरनेके पुरुषार्थ द्वारा ही आता है। कर्म उसे ऊपर नहीं ला देते; 
अपना वीर्य (-पुरुषार्थ ) कषायकी सन्दता करनेमे युक्त होता है इससे 
ऊपर उच्च गतिमे आता है; किन्तु ल तो कर्म उसे बाधा करते हैँ और 
न ऊपर छाते हैं, अपनी अशुभ परिणतिसे नीची गतिमें जाता है ओर 
शुभ परिणतिसे उच्च गति प्राप्त द्वोती है। शुभसे पुण्यवन्धन है धर्म नहों 
है छेकिन वे कममके अनुसार नहीं देँ। 


भाई ! यह बात समझने योग्य है; दुकान पर बेठा हो तो ऊँघध 
नहीं आयेगी उत्साहवान रहेगा और यहाँ समझनेके उत्तम समयमें कुछ 
मी उत्साह क्यों नहों है, किन्तु भाई! यह अनन्तकालके चक्करकों दूर 
फरनेका समय है इसडेये सत्स्वरूपकी तीत्र जिज्ञासा कर! मनन कर ! 
विचार कर | पुरुषार्थ कर ! वेराग्य प्रगट कर! और अन्तरमे नि शंक स्थिर 
हो--तमी यह मनुष्यभ्च सफल है। यदि इस जीवनमें कुछ नवीन नहीं 
किया, अपूर्वता न की तो यह जीवन न मिल्नेके ही वराबर है; कुत्ते 
और कौवे सभी पैदा होते और मरते हैं, परन्तु इस जीवनमे यदि कोई 
अपूर्वता हुईं, अन्तरोन्मुखता हुई तमी इसको सफलता है। 


जब यह आत्मा अक्ञानभावसे हिसा-झूठ, पूजा-भक्तिके भाव 


पष्ब हद 
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करे उस समय कर्म अपने आप वबेंधते हैं; किन्तु उनका कर्ता आत्मा 
नहीं है । 

जिसप्रकार मंत्र साधक स्वत मंत्रके भावरूप परिंणमित होता हुआ 
मेत्रके भावको करता है, सर्प विष उतारनेका मंत्र इसप्रकार जपना चाहिये, 
विच्छूका मंत्र ऐसा हे--उस भावमे स्वत ही परिणमित होता है, सामने- 
वाले मनुष्यका विष उतारनेकी क्रिया स्वतः नहीं करता, परन्तु मंत्रके साव 
स्वतः करता है। मंत्रके साव करे और सामनेवाले व्यक्तिके पुण्यका उदय 
हो तो तुरन्त सर्पका विष दूर हो जाता हे, और पापका उदय हो-- 
असाताका उदय हो तो मंत्रकी निमित्त नहीं कद्दा जाता; यदि पुण्यका 
उदय हो तो मंत्रकों उपचारसे निमित्त कहा जाता है! स्वतः भाव कर 
सकता है कि इसके सपेका विष दूर हो जाये, किन्तु वह भाव सामने- 
घालेका धिष दूर करनेकी क्रियाका कर्ता नहीं है, परन्तु विष दूर करनेके 
मंत्रका भाव सामनेवालेका विष दूर करनेमे मात्र बाह्यकारण-निमित्तमात्र 
होने पर भी सामनेवालेका विष दूर हो जाता है--ऐसा निमित्त-नेमित्तिक 
सम्बन्ध है। सामनेवालेके पुण्यका उदय हो तो उसकी बेसी योग्यताके 
कारण विप उत्तर जाता है, निम्ित्त पास हो या दूर हो चिमित्त कुछ 
नहीं कर सकता, निम्ित्तका निमित्तपता सो प्रतिशत निमित्तमे काये 
करनेवाल्य है। इसप्रकार स्व-परको खतंत्र जानकर स्वसन्मुखता द्वारा 
ज्ञान-ध्यानमें एकाम्न हो वहाँ कर्मका विष तत्काल दूर दो जाता हे, कर्म 
अपने आप खिर जाते हैं । 


मंत्र साधक अपने भावोंको करता हे परन्तु सामनेवालेके विषको 
उतारनेकी क्रिया नहीं करता, स्वत. भाव करे वहाँ सामनेवालेका 
विष उतरने -योग्य हो तो स्वयमेव उतर जाता है--ऐसा लछगामग 
निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है। किसीके मंत्र साधनके निमित्त पाकर 
क्षियाँ स्वय॑ विडम्बनाको प्राप्त होती हैं, सिर घुनने लगती हैं, जो ल्लियाँ 
ऐसी योग्यतावाली हां उन्तके बह विडम्बना होती है, जिनके पापका 
उदय हो उन स््ियोंकों चेसी विड़म्वना होती है। मंत्र साधक जब 
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मंत्रकी साधना करे उस समय वे स्लियाँ खयमेव घुनने-पीटने छग 
जाती हैं, मंत्र साधक उनसे वह नहीं कराता, और फिर मंत्र साधनेसे 
तो कभी वन्धन भी टुट जाते हैं) 


भक्तामरसे भगवानकी रतुति करने पर मानतुंग आचार्यकी 
वेड़ियाँ कट गईं, जिनेन्द्र भगवानकी स्तुति करने छगे कि है प्रभु! 
तुम सर्व पापोंके नाशक हो, ज्ञानके सागर हो; वीतरागताके पिण्ड हो। 
है नाथ! जिसने आपका ख्रुप देख लिया है उसका मन जन्म- 
जन्मान्तरमे भी कहीं जानेवाल्य नहीं है, दे प्रभो! आपको देखनेसे 
जिसका मन मोहित हो गया है. उसका मन दस्नेके ढछिये जगतमें कोई 
पदार्थ समर्थ नहीं है । 


है देव! जो आपका दशेन एकाम्र-चित्तसे करता है उसके 
हंदयमे जो संतोष होता है वेसा संतोष उसे अन्यत्र नहीं मिल्ता, हे 
प्रभु! देवेन्रों और नरेन्‍्द्रोंके मणि-रत्नोंके मुकुट आपके चरण-कमलेंमें 
झुक रहे है, हे प्रभु! आप देवाधिदेव हो--आदि प्रकारसे भगवानकें 
ऊपर वहुमान आनेसे, स्तुतिका शुभभाव होनेसे बेंडीके वन्‍्धन हट गये; 
शुभभावका और पुण्यके उदयका मेल होनेसे निमित्त-नेमेत्तिक सम्बन्ध॑ंकां 
मेल हुआ और वन्धन हट गये। धमात्मा-शुणी हो उसके बन्धन हूर्ट 
ही जाते हँ--ऐसा कोई नियम नहीं है, गुणी हो यान हों किन्तुं 
पुण्यका उदय द्वो तो शुभभावोंका मेल होनेसे बन्धरने हूँट जातें हैं-+ 
प्रतिकृढ्वा हट जाती है। 


उसीग्रकार यह आत्मा भ्ज्चानके कारण मिथ्यादशनादि भावरूप 
स्वतः द्वी परिणमित होता हुआ, मिथ्यादशनादि भाबोंका कर्ता 
द्ोता है। परवस्तु मुझे छाम करे, मैं परको छाम कंर सकती हैँ“ 
पर मुझे द्वानि पहुँचा सकते दे और मैं परको होनि पहुँचा सकता 
हूँ-ऐसी विपरीत श्रद्धा, विपरीत ज्ञान और विपरीत आचरण--ऐसे 
भावोंका कर्ता अज्ञानी द्वोता दे। वे विपरीत श्रद्धा-ज्ञान-आचरणके 
भात्र पुद्दग द्रव्यक्ो करेरुप परिणम्रत दोनेमें अनुरूछ होनेसे, निमित्त- 
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भूत होनेसे, आत्मा कर्ता हुए बिना, पुदुगलढज्य सोंहनीयादि क्मरुप 
स्वव' परिणमित होता है। 
चिपरीत श्रद्धा आदिके भाव कर्मोके वन्धव होनेमें अनुकुछ हे किन्तु 
तेज धूप हो वह कहीं कमफो परिणमित होनेमें अनुकूंछ निमेत्त नहीं है; 
शय-द्वेष करे तो कहों शरीरकी सुन्दरता नष्ट नहीं होगी किन्तु रागभाव 
जडकर्मके परिणमित होनेसें अनुकूछ निमित्त है। भ्रान्ति और राग-द्वेष 
करे उससे कर्म र॒तः ही परिणमित हो जाते हैं; अति और सग-द्वेष 
क्मंको परिणमित होनेमे अनुकूल छह, किन्तु यदि रोटी खा रहा हो और 
राग दृप आंत करे तो कहीं रोटीके रलकण कर्मरूप परवर्तित नहीं हो 
जायेगे। कर्मझे योग्य रज॒कण स्वयमेव परिणमित होते हैं उसमे आत्माके 
विकारी भावोंका निम्मित्त है: तथापि आत्मा उसका कर्ता नहीं है।- क्मंके 
सूक्ष्म रजकण परद्रव्य है, उन्हें बदल देला-परिवर्तित कर देना तेरे 
हाथकी वात नहों है, तू अपने भाषोंको बदल, दूसरे द्वव्योको तू नहीं 
बदल सकता, समी द्रव्य स्वतंत्र हे । 
भाई या लछड़कोंके साथ ममत्व करे कि यह मेरे है और में 
इनका हैं; हम सब तो एक ही हँ--ऐसा मानता है, किन्तु भाई ! तेरे 
शरीरका प्रत्येक शजअकण भिन्न है, कोई नखत्प परिणमित हुए हैं, 
कोई रक्तरूप परिणमित हुए हैँ, कोई दूसरे रहमे परिंणमित हुए है। 
आँखको पुतलीके रजकण काले रज्ञ रूप परिणमित हुए हैं और शरीरकी 
चमड़ीके रजकण दूसरे रह्ग रूप परिणमित हुए हैं, इसप्रकार कोई रजकण 
फाले रह्नमे, कोई सफेद, कोई छाछ रद्जमे परेणसित हुए है--इसप्रकार 
एक ही शरीरमे कितने रह्न हें, देखो न! प्रत्येक रजकणका रख्भ मिन्न 
है तो फिर दो भाईयोंका तो कैसे एक रह्ग हो संकता है । दो भाई केसे 
एक हो सकते हैँ! वाप और लड़का दो हैं वे एक केसे हो सकते हैं? 
इसलिये भाई ममत्वको छोड़ ! सभी द्रव्य मिन्न मिन्न हैं । 
अज्ञानी जीव शाग-द्वेषका कर्ता होता है, अनुकूलतामे रागऋा 
कर्ता होता है और पतिकूलतामे द्वेपका। वे भाव निमित्तभूत होतेसे 
ण्वर्गणाकों जीवके विकारका बाह्य कारण मिलने पर वह अपसे 
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आप अपने भावसे कर्मरुप परिणमित हो जाती है। कोई कहेगा कि 
जड़में भाव होते हैँ? हाँ, जड़में भाव होते हैँ; पुदुगलका गुण उसका 
भाव है, पुदूगलकी अवस्था उसका भाव है. पुदुगल स्वतः अपने भावसे 
परिणमित होता है । 

बाह्ममें अनुकूलता मिलना, पैसा, स्री, कुटुम्बादि सारी सुविधाएँ 
मिलना और प्रतिकृल्ताका संयोग मिलना वह सव कर्मका कार्य वाह्य फल 
रूप दिखाई देता है; कर्मके सूक्ष्म रजकण कर्मरूप बेंधते हैं, उनका फल 
वाह्यमे अनुकूल्ता-प्रतिकूल्तारूप दिखाई देता हे। 

अपने भावमें राग हुआ वह नेमित्तिक भाव है, और उस समय 
कर्मकी उपस्थिति है वह निमित्त है, और जब कर्मका वन्ध होता है तब 
फर्म उसके अपने भावसे परिणमित्त होता है--चह करमंका नेमित्तिक 
भाव है और आत्माके विकारभावक्षा उस समय निमित्त है। ऐसे 
निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्धसे कर्म स्वयमेव परिणमित होते हैँ; कोई 
किसीका करता नहीं है ॥ ९१॥ 

अब, ऐसा कहते हैं कि--अज्ञानसे ही कर्म उत्पन्त होते हैं“ 


परमप्पाणं कुब्वं अप्पाणं पि य परं करितो सो ! 
अप्णाणमओ जीवो कम्माणं काशो होदि ॥ ९२॥ 


परमात्मानं कुर्वश्ात्मानमपि च पर॑ कुबेन सः ! 
अज्ञानमयों जीव; कर्मणां कारकों सवति ॥९२॥ 
अर्थ:---जो परको अपनेरूप करता है और अपनेको पररूप करता 
है---धह अज्ञानमय जीव कर्मोका कर्ता होता है! 
नवीन जड़कुम वेंधते हैं ऐसा शाल्षके उपचारमात्रके कप्ननको निम्य 
मानकर उनका कर्ता अज्ञानी अपनेको प्रानता है, परन्तु परद्वव्यक्की अवस्थाका 
कतो नहीं हो सकता-हाँ, नवीन भावकर्माका कर्ता अज्ञानी होता है; 
परद्वव्यको अपलेरूप मानता दे और अपनेको पररूप मानता है। जड़ 
दृष्यफ्ती अवग्था जीव नहीं फरता क्योंकि दोनों द्रष्य सदा प्रथक्-पृथक हैं! 
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आज नृतन घर्षका दिवस है, प्रात'काल व्याख्यानमें सुप्रभातका 
मांगलिक हुआ था। वर्ष तो अनेक प्रारम्भ दोते हैं, और समाप्त भी 
होते हैँ किन्तु आत्मामें अनादिकालसे नहीं प्रगट हुए सम्यग्दशन और 
सम्यरज्ञानका सुप्रभात प्रगट हो वही यथार्थ सुप्रभात दे, बद्दी यथार्थ 
मांगलिक है और यथार्थ नूतन वर्ष है, यदि वह प्रभात प्रगट हुआ कि 
केवलज्ञान प्राप्त होगा ही। खत' अपनी ही शरण और अपना ही 
आशीर्वाद लेनेसे सुप्रभाव प्रगट होता है। नूतन वर्षके दिन दौड़धूप 
करता है और मानता है कि दूसरोंका आशीषाद मिले तो में ' सुखी 


होऊँ, वर्ष साननद समाप्त हो--ऐसी पराश्रयकी मान्यता मूखेतारुप 
अज्ञानमें होती है। ह 


अज्ञानसे यह आत्मा परका और अपना परस्पर विशेष ( अन्तर ) 
न जानता हो उस समय परको अपनेरूप और अपनेको पररूप करता 
हुआ, स्वतः अज्ञानी होता हुआ कर्मका कर्ता प्रतिभासित होता है। 


अज्ञानसे अर्थात्‌ जेसा अपना स्वरूप हे बसा नहीं मानता, परका 
और अपना अन्तर नहीं जानता इससे वह राग द्वेषका कर्ता होता है। 
परकी अपनेरूप करता है कि-यह रागका भाव आया इससे अच्छा 
हुआ; रागसे मुझे सुख संतोष हुआ, इसमप्रकार रागमें सन्‍्तोष मानता 
हुआ और अपने खरूपको न जानता हुआ विकारभाबोंको अपनेरूप 
मानता है, अपने निर्मल स्वरूपको विकाररूप मानता है, शुभरागरूप 
विकारसे-व्यवहारते लाभ मानता है, पुण्य-पाप, शरीर, मन, बाणी- 
उन सबको अपनेरूप मानता हे और अपनेको शरीराद्रूप मानता | 
है--ऐसा अज्ञानर्प हुआ कर्मका कर्ता अतिसासित होता है। मेरा 
स्वरूप अनादि-अनन्त भिन्न है, मैं ज्ञाता तत्त्व हूँ, यह राग-हेषके । 
विकारी भाव क्षणिक है--बवैला नहीं जानता, इससे उसे ऐसा अति- 
भासित द्वोता है. कि कमको मैं करता हूँ। बद् बात अब और स्पष्टतासे 
समझाई जाती हैः-- 


जेसे शीत-उण्णका अनुभव फरानेगे समर्थ, क्षील-उष्ण पुदूगर्ल॑- 
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परिणामकी अवस्था पुदूगलसे अभिन्‍नलके कारण आत्मासे निरंतर अत्यन्त 
मिन्‍न है, और उसके निमित्तसे होनेवाला उस प्रकारका अन्नुभव (ज्ञान ) 
आत्मासे अमिन्नत्वके कारण पुद्गलसे निरन्तर अत्यन्त भिन्न है| 

शीत और उष्ण अबस्था है ब्रह पुदूगलकी है। अप्निके अगारेमें 
उष्णता है वह अभ्रिसे पृथक नहीं है किन्तु उसमें एकमेक्र हे, वरफकी 
ठण्डी अवस्था है वह वरफसे प्रथक्‌ नहीं किन्तु उसमे एकमेक़ है। 
बरफ ठण्डा है और अग्नि उष्ण है--ऐसा ज्ञान करानेमें समर्थ जो 
पुदुगलकी अवस्था है वह पुदूगठसे अभिन्न है; पुदूगछ आत्माको ज्ञान 
नहीं कर देता किन्तु पुद्गछमे ज्ञात होने योग्य शेयशक्ति है इसलिये 
ज्ञान करानेमें समर्थ कहा है; परन्तु वह ठण्डी-उष्ण अवस्था आत्मासे 
अत्यन्त भिन्‍न है। 


शरीरमें शीतज्यर या उष्णब्बर आये--वह सब पुदुगलके स्पश- 
गुणकी अवस्था है, वह पुदुगलसे अभिन्‍न है--एकमेक है; आत्मासे 
अत्यन्त भिन्‍न है, अपनी भिन्‍न सत्ताका ज्ञान करानेमे समर्थ हे। आत्मा 
भिन्न ज्ञाता रहकर ज्ञान करनेवाल्य है और परद्वव्यकी अवस्था ज्ञेय है 
जिसप्रकारकी अवस्था सम्मुख हो वेसा ही ज्ञान होता है प्रसन्‍्तु उल्हा- 
सीधा ज्ञान नहीं होता--ऐसा शेय-ल्ञायक सम्बन्ध है। 

ठण्डी-गर्म अवस्था पुदुगलसे एकमेक है और आत्मासे सेशन 
भिन्न है। ठण्डा वरफ, ग्म भजिये आदि शोत और एउष्णत्व पुदुगलसे 
एकमेक है । ठण्डी और उष्ण अवश्थाके निमित्तसे होनेवाह्मा उस 
प्रकाकका अनुभव अर्थात्‌ उसका ज्ञान भी बैसा ही होता है; ठण्डी 
अवस्था हो तो ज्ञानमें ठण्डी अवस्था ज्ञात होती है और उष्ण अबस्था 
हो तो ज्ञानमें उष्ण अवस्था ज्ञात होती है। परन्तु अज्ञानीको ऐसा हो 
जाता है कि--मेरा ज्ञान ठण्डा अथवा उष्ण हो गया है। इसम्रकार 
स्व-परको पृथक न करके एक करता है। अज्ञानी कहता है कि ठण्डी- 
ग़मे अवस्था हमारे शरीरमें असर न करे तो समझें कि ठण्डी और गर्म 
अवस्था ज्ञानसे ध्थक्‌ है; किन्तु बैंसा तो नहीं होता। ठण्डी और उष्ण 
अबस्थाएँ असर तो करती है, सुख्-दु ख देती हैं। क्षरे भाई ! उण्ड या 
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गर्मी तेरे ज्ञानस्वसावसे प्रवेश नहीं कर जाती, शीतलछ और उष्ण तो 


पुदूगलकी अचस्थाएँ हैं और ज्ञान उन्हें जाननेवाला है। आत्मा सदा 
अस्पी ज्ञानरवभावी है, शरीरसे सदा सिन्‍न है, रागादिसे कर्थचित्‌ मिन्न 
है और बाह्य पुदूगल द्रव्योंसे भी एथक है, उसे शीत या उष्णता 


असर नहीं कर सकती। 


जब ज्ञानकी योग्यता शीत अवस्थाको जाननेकी हो उस समय 
पुदुगढकी शीत अवस्था सम्मुख उपस्थित होती है और जब उष्ण 
अवस्थाकी जाननेकी योग्यता हो उस समय पुदुगलकी उष्ण अवस्थाकी 
उप9्धिति होती है। जब शीत अवस्थाकी उपस्थिति होगी उस समय 
घानमे शीत ही ज्ञात होगा और जब उष्ण अवस्थाकी उपस्थिति होगी 
उस समय उष्ण ज्ञात होगा। शीतके समय उष्ण ज्ञात नहीं होगा और 
उषण्णके समय शीत ज्ञात नहीं होगा--ऐसा ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध है, इससे' 
अज्ञानीको ऐसा लगता है कि सामनेवाली वस्तुसे मेरा सम्बन्ध है, मैं और 
पह वस्तु दोनो एक हैं: किन्तु भाई! शीत-उष्ण वस्तुका ज्ञानके साथ मेल 
है, कहीं वस्ठुके साथ मेल नहीं हे, परवस्तुके साथ एकमेक नहीं है। 
शीत-उष्णका उस प्रकारका अनुभव अथीत्‌ ज्ञान-वह आत्मासे प्रथक नहीं 
किन्तु एकमेक है-। वह ज्ञान आत्माके साथ अत्यन्त एंकमेक होनेसे 
पुदूगलसे अत्यन्त भिन्न है, शीत-उष्ण अवस्थाका पुदुगलके साथ मेल है, 
परन्तु शीत-उष्ण पदार्थ ज्ञात हों उससे ज्ञान शीत-उष्ण नहीं होता । 


चैसे ही उस प्रकारकां अनुभव करानेमें समर्थ राग-द्वेष, सुख- 
दु'खादिरूप पुदुगलपरिणामकोी अवस्था पुदूगलसे अभिन्‍नलके कारण 
आत्मासे सद्देव अत्यन्त भिन्‍त है और उसके निमित्तसे होनेवाला 
उस प्रकारका अनुमव (ज्ञान ) आत्मासे अभिन्‍नत्वके कारण पुदुगढ 
सर्देव अत्यन्त भिन्न है। न 


॥| जो रांग-्वेप और सुख-ढ खकी अवस्था है बह' पुंदूगलसे अभिन्न 
-एकमेक है, ऐसा केंद्ा । ० (वीं गाथामें कह्या था कि रामद्वेष 
भावफा कनो आत्मा अज्ञानभावसे है और यहाँ राग-द्वेषके विकारी 
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भावोंको जड़में डाल दिया; उसका कारण यह है कि यहाँ दो द्रव्योको 
पृथक्‌ चतलाना है। परोन्मुखताके कारण अपनेभे बिक्ारी पर्याय होती है 
किन्तु वह पराश्रय£ है-क्षणसंगुर होनेसे अपना स्रभाव नहीं हैः इसलिये 
चह जड़की हे--ऐसा कह दिया है। यहाँ दो द्रव्योंकी पथक्ू बतलाते 
हैं। परके पास स्थित रहनेसे रागादि नहों होते किन्तु अपनेको भूलऋर 
संयोगमें एकत्वचुद्धि ओर पराश्रयकी श्रद्धासे विकारभाव करता है; रागादि 
ख़से विरुद्ध भाव है इसलिये बह पर ही है। विकारभावसे उत्पन्न होने- 
वाल्य कार्य जडका है और उससे मुक्त हो जाना वह चैतन्यका कार्य है, 
कर्मके निमित्तरूप, ज्लानभावसे विपरीत भावका होना चेतन्यका स्भाव 
ही नहीं है और चतन्यके स्वभावरूप रहना वह चतन्यकी स्वभावपर्याय है। 


जैसे वरफ या अग्निको जाननेके समय ज्ञान कहीं ठण्डा या दष्ण 
नहीं होता, उसीभ्रकार राग-ह्वेष और सुख-दु खक्की अवस्थाको जाननेके 
सप्तय ज्ञान रागी -हैपी, सुखमय या दु खमय नहीं होता। उस प्रकारका 
अनुभव अथीत राग हो तव रागको जानता है, शोक हो तब शोककों 
जानता है, शोककी कहीं राग जानता है? अथवा शगको शोक ज्ञानता 
है! नहीं, वेसा नहीं जानता। जो जैसी अवस्था हो वैसा ज्ञान जानता 


ह--ऐसा श्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध है, ऐसा स्व-परप्रकाशक ज्ञानका स- 
भाव है। 


शरागके सप्तय रायका ही ज्ञान होता है; वहाँ अज्ञानीको ऐसा 
अम दो जाता है कि मैं रागमय हो गया, में द्वेषमय हो गया, किन्तु 
भाई ! ज्ञानका जाननेका स्वभाव है, करुणाका भाव आये उस समय 
६ 
वेंसा ही जानता है और हर्प या शोकका भाव आये उस समय वैसा ही 
जानता दहै। ज्ञानका स्वभाव स्व-पर प्रकाशक है, परकी अपना वनानेका 
स्वभाव नहों है, किन्तु परका प्रकाशक अर्थात्‌ प्रकाशित करनेवात्य है। 
हषफे समय शोक नहीं जानता और शोकके समय द्वर्ष नहीं जानता, 
किन्तु जप्ता दो उसे बेसा ही जानता है-ऐसा ज्ञानक्रा सामरथ्यं है, 
स्माव हूँ। चढाँ तो सम्यग्दष्टिको बात है, सम्यग्दष्टिके जो अल्प 


श" दि 
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राग-द्वेष होते हैँ उनका वह ज्ञाता है किन्तु कर्ता नहीं है, राग-द्वेंष और 
क्रोधको जाननेवाला सदेव पुदूगलसे प्रथक्‌ है, ज्ञानकी निर्मलता राग- 
हेषसे सदेव भिन्‍न है। जेसे शीत और उष्ण अबस्थायें जड़ हैं. और 
जड़के साथ एकमेक हैं परन्तु अज्ञानी उन्हें अपना मानता है, परन्तु 
मेरे ज्ञानका सामथ्य स्व-परको जानना है--बवैसा न जाननेसे और 
राग्वेष मेरे & ऐसा माननेसे नवीन कर्स बँध जाते हैं। 


ज्ञान सूक्ष्म, आत्मा सूक्ष्म, उसका कारण सूक्ष्म और उसका 
कार्य मी सूक्ष्म है, इसलिये स्व॒तः सूक्ष्म होकर जाने तो समझसें णाये 
कि स्व॒त' सी सूक्ष्म है। अपने ज्ानका स्वभाव ख-परप्रकाशक है, वैसा 
न जानकर परको अपना करता है इससे नवीन कर्मबन्ध होता है । 


यहाँ कर्ता-कर्मकी वात चल रही है। ज्ञानी परका कर्ता नहीं होता 
और अज्ञानी द्ोता है। 


जसे पुदूगछमें जो शीत-उष्ण अवस्था है पह पुदूगलसे अभिन्‍न 
है, आत्मा उसका ज्ञान करता है किन्तु उस शीत या उष्ण अवस्थामे 
आत्मा प्रविष्ट नहीं हो जाता, उससे आत्मा अत्यन्त प्रथक्‌ है। उसी- 
प्रकार राग-द्वेष और क्रोधादिके भाव आत्माके नहीं हैँ क्‍योंकि वे भाव 
क्षणिक हैं, बिकारी हैं और आत्मा तो निर्विकार त्रिकाल्स्थायी हैः इसलिये 
वे बिकारी भाव आत्मासे प्रथक्‌ हैँ। में ज्ञानस्रूप हूँ और यह जो 
विकारी भाव हैं सो में नहीं हँ--ऐसा भेदज्ञान हो जाये तब विकारी 
भावोकी अपना नहीं मानता। वाह्मके मकानादिकी बात तो दूर रही 
परन्तु यह तो अन्तरके शुभाशुभ विकारी भाषोंको मी भिन्न जाननेकी 
वात है। ज्ञानी उन्हें मिन्‍तर सानता हे, किन्तु अज्ञानी भिन्‍न नहीं 
मानता, भरा मानता है। अज्ञानी ब्िकारी भावोंका और आत्माका 
अन्तर नहीं जानता इससे राग-द्वेष सुख-हुःखके भाव और ज्ञानको एकमेक 
मानता है। 

अज्ञानके कारण जब आत्मा उन शग-द्वेष सुख-दु खादिका और 
उनके अनुभवका ( ज्ञानका ) परस्पर विशेष न जानता द्वो तब एकत्वके 


२१८ ] समयसार प्रवचन [ भगवानश्रोकुन्दकुन्द- 


अध्यासके कारण, शीव-उष्णकी भांति अथोत्‌ जैसे आत्मा द्वारा शीत- 
उष्णरुप परिणमित होना अशक्य हे उसप्रकार जिसके रुपसे आत्मा 
द्वारा परिणमित होना अशक्य है, ऐसे राग-द्वेष-सुख-हु'खादिरुप 
अज्लानात्मा द्वारा परिणमित होता हुआ ( अथोत्‌ परिणसित होना मानता 
हुआ ), ज्ञानका अज्ञानत्व प्रगट करता हुआ, स्वतः अज्ञानमय होता हुआ, 
“हैं रागी हूँ. (अर्थात्‌ मैं शग करता हूँ)” इत्यादि प्रकारसे शगादि 
कर्मोका कततों प्रतिभासित होता है ! 


जब अज्ञानके कारण आत्मा रागद्वेप और सुख-दु खादिका 
और उनके अलुभवनका अर्थात्‌ ज्ञानका परस्पर अन्तर न जानता हो 
तब, अर्थात्‌ अज्ञानभावसे एक जानता हो तब एकल्वके अध्यासके 
कारण शगादि कर्माका कर्ता अतिसासित होता है--ऐसा कहकर 
आघार्यदेवने ऐसा कहा है कि शग-द्वंपकी अवस्था चेतन्यमें होती है, उसके 
साथ परस्पर भेद नहीं जानता--ऐसा कहकर व्यवहार कहा और 
राग-ह्ेष पुदूगढके हें--ऐसा कहकर दो द्रव्योंकी प्रथक कहा | अज्ञानीको 
राग-ह्ेपके ज्ञाताका और शम-द्वेघका अन्तर पाड़ना नहीं आता है, 
भेद्‌ कप्ना नहीं आता है, इससे वह ऐसा न मानकर कफि--मैं ज्ञायक- 
मात्र खरूप जितना ही हूँ, और शयख-द्वेष में नहीं हूँ, में तो उसका 
रृष्ट हूँ। प्रेकालिक ज्ञान और क्षणिक शमादिका भेद्विज्नान नहीं होनेसे 
रागको भला मानता है, अपनेको राग-ट्वेपझप ही मानता है, उसे 
आचायदेव कहते हैं. कि जिसग्रकार शीत-उष्णकी साँति जिसके 
रूपमें परिणमित होना अशक्य है अथोत्‌ जैसे आत्मा शीत-दवष्ण 
अवस्थारुप नहीं होता वैसे ही राग-द्रेंष और सुख-छु खादिकी अवस्था- 
रूप नहीं होता। यहाँ ऐसा कहा है कि आत्मा उसरूप होता ही नहीं 
आत्माका गग-द्वेषरप होना अशक्य है। जो ज्ञानवान आत्मा है वह 
रागवान नहीं होता, त्तो फिर कौन होता है? अज्ञानात्मा द्वारा राग- 
द्वेष-खुल-छु.खादिरूप परिणमित होता हुआ अज्ञानभावसे उस अवस्था 
तप छोता है, परन्तु आत्ममावसे उस अवस्थारूप होना अशक्य है.। 


फद्टानननशासत्रमालझ ]... फर्ताकर्म अधिकार [ २१९ 


जिस रुपमे आत्मा द्वारा परिणमत होना अशक्य है, अशक्‍य अर्थात्‌ 
ठाक्य ही नहीं हैं। दुलम नहीं कहा परन्तु अशक्य कह्दा है। दुलेभका 
अर्थ होता है--हु ख उठाकर प्राप्त मी हो जाये, परन्तु यह तो अशक्य 
फ्हा है। उसका तात्पर्य ६--किसी भी प्रकार प्राप्त नहीं हो सकता। 

प्रझन “-राग-द्वेंप तो आत्मामे होते हू न? 

उत्तर --राग-द्वेप अज्ञानभावसे आत्मामे होते हैँ किन्तु ज्ञानभावसे 


अात्मामे नहीं होते, गीणरहूप अल्प अस्थिरता होती है, उसकी यहाँ घात 
नहीं है. यहां तो द्रव्यदष्टिकी बात हे । 


जो राग हेपरूप अवस्था होती है वह क्लेय होनेसे आत्माको ज्ञान 
क्रानेमे समर्थ ऐ, अर्थात्‌ वह अबम्था ज्ञाताका ज्लेय होती है और 
ज्ञानमे वृद्धि करके छूट जाती है। अवस्था ज्लेय हैं और उसके निमित्तसे 
होनेवात्मय उस प्रकारका अनुभव वह ज्ञान है । 


अज्ञानीफी इप्टि अक्षानममय हो जाती हे--तन्मय हो जाती है, 
जझ्ञाानीकी भाति उसकी दृष्टि प्रथकू नहीं रहती । अज्लानी ज्ञानका 
अन्ञानत्व प्रगट करता हे । 


अज्ञानी राग-हेप-सुख-दुख और उस प्रकारका अनुभव अर्थात्‌ 
उस प्रकारके ज्षानवा अन्तर न जानमेसे एकन्वके अध्यासके कारण 
शानका अज्लानत्व प्रगट करता हुआ, स््रत अज्लानमय होता हुआ “मैं 
शगी हूँ, में द्वेपी हैं? इत्यादि प्रकार्से रागादि कर्मोंका करता प्रति- 
भासित होता हे । 

जेसे आत्मा शीत-उष्ण नहीं हो सकता, उसीप्रकार राग-द्वेष 
और हर्प-शोक द्वारा आत्माका परिणमित होना अशक्य है। राग-द्वेष 
क्षणिक हैं और आत्मा तो नत्रिकाल्स्थायी है, इससे आत्माका शग- 
इृपमय होना स्वभावनपष्टिस अशक्य हैं, हर्ष-शोकरूप होना आत्माका 
स्रभाव नहीं हे, उसके टह्वाण आत्माझा परिणमितत होना अशक्य है, 
तथापि अज्षानात्मा द्वारा परिणमित होता हुआ, परिणमित होना 


२२० ] धम्रयसार प्रधयम.._ भगषानश्रीकनदकुत्द- 


मानता हुआ क्षणिकभावके समय जेसे में ही उस भावरूप हो गया हूँ- 
ऐेसा मानता हुआ अपने ज्लानका अज्ञानल प्रगट करता है। 


४ शरीर-मन-वाणीका कार्य में कर देता हूँ ऐसा भाव तो अज्ञान ही 
है, परन्तु अन्दर जो हष-शोक होता है उसे मैं करता हैँ, वह मेरा खमाव 
है---वैसा मानना मी अज्ञान है। अज्ञानी आत्मा, हर्प-शोक, सुख-दुःखादिके 
भाव और मेरा स्वभाव--वे सव एक हो गये हें--वेसा मानता हुआ 
परिणमित होता है। में ज्ञानसखरूप हँ--जाता हँ--दृष्टा हूँ,--ऐसा भान 
न रखकर अज्ञानता प्रगट करता हुआ अज्ञानी होता है। आत्मा 
शरीरादिरूप और रागादिरूप नहीं होता, तथापि आत्माका जो ज्ञानधर्म है 
उसमे अज्ञानी अज्ञानता प्रगट करता हुआ - मैं रागी हैं, में द्वेपी हैँ” 
इसप्रकार मानता हुआ रागादिका कर्ता होता हे । 


प्रशन:--अज्लानताको इतनी गालियाँ दीं, उसकी अपेक्षा तो जो 
श्रामखोर हो उसे गालियाँ देना चाहिये न ? 


छत्तरः---अज्ञान जैसी कोई हरामखोरी नहीं है; आत्माका निर्मल 
स्वभाव जैसा है उसे जबतक बेसा न समझे तवतक उसके समान कोई 
हरामखोरी नहीं है। ख्तंत्र ल्लातास्रभावका तिरसकार करके जगतके 
अनन्त सत्तपदार्थोकी--अनन्त आत्माकी पराधीन मानकर आत्महत्या 
करते हूँ। अपनी चतुराईसे मैं पेसा इकट्ठा करता हूँ, मेरी चतुराईसे में 
शरीर-समाज, पेसा, श्रतिष्ठादिका ठीक कर सकता हैँ ऐसी कठुत्वकी 
बुद्धि है पद अज्ञान है। वर्तमानमे भले नीतिके झुभपरिणाम करता दो, 
परन्तु शुभाशुभ दोनों विकार अश्यान्ति है, आकुछता है, वह मुझे 
सुल्ललप नहीं हैं, किन्तु मेरा ज्ञानमात्र स्वभाव ही मुझे सुखरूप है--ऐसी 
सम्यकप्रतीति जद्टांतक नहीं हुई पद्राँक्त भछे ही नीतिके शुभपरिणाम 
करता दो, तथापि संसारवन्धनका पात्र है-मुक्तानन्द स्वभावका पात्र 
नहीं दे क्योंकि इन परिणामोंका कर्ता में हूँ, यह रागादि परिणाम 
मुझे सुखरूप हैं, यह मेरा खभाव है,--ऐसी अज्ञानबुद्धि है, इससे 
भविष्यमे वह अज्ञान विकसित द्ोकर मह्य अनीति करेगा, महाहिसा 


शहांनजैनशास्रमांस |... कताकम अधिकारे [ २१९ 
“और झूठका सेघन फरेगा। अपने आत्मतत्त्को न समझने जेसा कोई 
पाप नहीं है। 
साधारण दया पाले, सत्य बोले उसे छोग नीति कहते हैं, पह 
शुभपरिणाम हैं. आत्माका स्वभाव नहीं है। पंचमहान्रतका पालन करता 
हो, तो वह शुभपरिणामसे पुण्य है, और उन परिणामोंसे मुझे घमें 
होता है, लाभ अथवा सुख होता है--बैसी मान्यता सो अज्ञान है। 
भले ही नग्न सुनि होकर पंचमहात्रत आदविके शुभपरिणामोंका सेवन 
करता हो, परन्तु यदि भ्ज्ञानका शल्य साथमें है तो भविष्यमें वह 
अज्लान प्रगट द्दोकर महा हिंसा-झूठमे प्रवर्तन करेगा । 
दरामका अर्थ यह है कि आत्माके स्वभाषमे राग-द्वेष हराम है, 
अर्थात्‌ आत्मखभावमें राग-देष नहीं खपते । 
इरितकायकी दया पाली, कच्चे पानीके एक बेँदका सी उपयोग 
नहीं किया, शरीरकोी काटकर नमक छिड़का तथापि किंचित्‌ छोध नहीं 
किया,--इतना सहन करने पर भी यदि ऐसा माने कि में परकी दया 
पालन करता हूँ, परका सहन करता हूँ, परसे मुझे लाभ है, दया, अद्दिसाके 
शुभगागसे या परसे मुझे धर्म है--ऐसी विपरीत मान्यता अज्ञान है। 
अपने ज्ञातास्व॒भावमें जागृत रहना ही निर्मछ श्रद्धा-ज्ञान-चारित्ररूप 
धम है, वही सुलरूप है। मेरा स्वभाव ही साम्यखरूप--समतास्व॒रूप 
हे--ऐसा न मानकर परका मैं सहन करता हैं, परकी दयासे मुझे अम 
होता है, वेसा माननेवाल्य वर्तमानमें अपने चैतन्यकी हत्या करता है 
और भविष्यमे अनंत जन्म-सरण धारण करनेवाल्म है। 
धर्मात्मा जीब राग-द्ेषका नाशक है, किन्तु उत्पादक नहीं है; 
| आत्मामे शग-देष, दृषे-शोकका होना बह पुदुगलकर्मके उद्यका स्वाद 
है, उसे जाननेसे आत्मा उसरूप नहीं होता। जैसे कालीजीरीको 
जाननेवाल्य कालीजीरीरूप कड़वा नहीं होता और गुड़का जाननेवाल्य 
सडरुप मीठा नहीं होता, उसीपक्‍्रकार पुण्य-परिणाम शुढ़ और पाप 
परिणाम कालीजीरी, पुण्य-पापके परिणामोंक्ो जाननेसे आत्मा उसरूप 


१२९ ] समंयसार प्रवंचन [ भगवानश्री कुन्दकुल्ध- 


नहीं होता। पापकें परिणाम तो हल्मदछ विष समान हैं, परन्तु- पुण्य- 
परिणाम भी दिप हैं; जहाँतक वीवराग न हो वहाँतक बीचमें अपूर्णदशामें 
पुण्यके परिगाम अति अवश्य है, किन्तु वह विकार है, किचित्‌ मद्दरूप 
नहीं है। आत्माका स््रभसाव नहीं है इसलिये विष हँ, उस विषको 
जाननेसे आत्मा उसरूप यहीं होता। 


अपने त्रिकाछ अविनाणी स्वभावकी अनभिन्षताके कारण राग-द्वेष 
ओर अपने अविनाशी स्रभावके प्रथ्वक्ना सान न होनेसे, यह शाग- 
छ्वेपकी विकारी पर्योय मेरी है--ऐसा अज्ञानी मानता हे। उसे ऐसा 
ल्गता है कि जो यद्द विकारी भाव ज्ञात होते है उस स्वरूप ही मेरा 
सम्पूर्ण आत्मा है। में त्रिकाल रामी-क्रोधी हूँ, मानी हैँ, दम्मी हें, 
इत्यादि विकारसावयुक्त अपनेको मानता है। आत्मस्वभावकी खबर नहीं 
है इससे पुण्य करना मेरा कर्तव्य है, विकारीभाव करना मेरा कर्तज्य 
है--ऐसा वह मानता है । 


आत्माके त्रकालिक ज्ञानस्वभावकरी वर्तमान पर्यायमें हृषे-शोककी क्षणिक 
अवस्था ज्ञात होती है। जिस ज्ञानके सामथ्येमे ठण्डा-गर्म ज्ञात होता है 
उसी ज्ञानके सामथ्यमे शग-द्वेष, हर्प-गोक भी ज्ञात होते है। ज्ञान 
शीत-उष्णको जानता है तथापि शीत-उष्ण नहीं होता। शीत-उष्णसे में 
पृथक हूँ---ऐसी पएथऋ दृष्टि न जाननेसे अज्ञानी ऐसा मानता है. कि में 
शीत-उष्ण हो गया हूँ, तथापि कहीं चहदू शीत-उष्ण नहीं हो जाता। 
| उसीग्रकार में चैतन्य राग-देपसे मिन्‍न हूँ, घेसी सिन्‍त दृष्टि स्वत' नहीं 
करता इससे अपनेको रागट्रेपरप मानता है। अज्ञानभावसे अपनेको 
राग-द्वेपरूप मानता हे, तथापि स्वत. सम्पूणें आत्मा कहीं राग-द्वेघरूप 
नहीं हो जाता। यदि सम्पूर्ण आत्मा राग-हेपख्प हो जाता हो तो 
सम्यग्भान द्वारा राग-ह्वेषकी दूर किया ही नहीं जा सकता। 


चहुत बुखार आया हो, तथापि आत्मा_ गरम नहीं हो जातों। 
बुलार अधिक बढ़ जाये ओर कदाचित्‌ देद छूट जाये, आत्मा निकल 
जाये, तो भी शरीरम दो घण्टे गर्मी रहती है, यदि आत्मा गर्म हो 
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गया हो हो जहाँ आत्मा जाये वहाँ साथ ही 5ण्णता भी जाना चाहिये; 
परन्तु उप्णता तो मुर्देभे रह जाती है और आत्मा चल जाता है। 
इ्सीग्रकार आत्माड़ी अवस्थामें हर्ष-शोकादि क्षणिकभाष होते ह वे 
शीत-उप्ण बुखार जसे है, केबल्थान होने पर वह राग-हवपकूप सुदो 
छोड़कर आत्मा निकल जाता है। 

जिसकी दृष्टि शरीर पर हे, जिसे ऐसा लग रहा हे कि शरीर 
मेरा है, शरीर अच्छा हो तो में सुखी, लेकिन अतीन्द्रिय चेतन्यके ऊपर 
दृष्टि नहीं डाली उसे शरीरके जाने पर क्ञान दव जाता इ-अज्ञानी शरीरके 
साध अपना नाद मानते 65) शरीर पर दबाव पदनेसे असाध्य हो 
जाता है राग-ह्वेप और हर्ष-शोकफी अपना माना है, चेतन्यकी प्रतीति 
और लूट्षय नहीं क्रिया, उसे भिन्न जानमेकी आकाक्षा भी नहीं 
की, उसका अन्त समय विगड ही जायेगा। जिसने आत्माकी पहिचान 
की, आत्माम हष्टि डाली, आत्माकी शान्ति-समाधिका अनुभव किया 
है उसका मरण समाविरुप उच्ब्बछतता पूर्वक दोगा, महोत्सव पूर्वक 
होगा, वह शान्ति-समाधिम झूलता हुआ, आननन्‍्दका स्वाद लेता हुआ 
देहको त्यागेगा। 


इस प्रकार सम्यस्क्ञानसे कर्म उत्पन्न नहीं होता--ऐसा अब 
कहते दूं. 
परमप्पाणकुब्ब अप्या्ण पि ये पर अकुब्बंतो । 
सो णाणमओ जीवो कम्माणमकारगों होदिं॥९३॥ 
परमात्मानमकुवेन्नात्मानमपि च॑ परमकुपेन्‌ । 
स ज्ञानगयों जीव। कर्मणामकारकों भवति ॥ ९३ ॥ 


4: अर्थ:--जो परको अपनेरुप नहीं करता और अपनेकी मी पर- 
रूप नहीं करता ब्रह जझ्ञानमय जीव कर्माका अकर्ता होता है अर्थात्‌ कर्तों 
नहीं द्ोता । 
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धर्मी जीव उसे कहते हैं कि जो पर--राग-द्वेष, हर्ष-शोक, 
मन, वाणी, देह, कुटुम्ब, मकानादि वाह्य पदाथोकी अपना नहीं मानता, 
स्वतः उन भावोंका कर्ता-हतों नहीं होता और अपनेकी उन परभावों- 
रूप नहीं करता अर्थात नहीं मानता। जानना-देखना और | 
रहना, उसके अतिरिक्त अपने जीवनका अन्य कर्तव्य स्वीकार 
करता । 


ज्ञानसे यह आत्मा स्व और परका परस्पर विशेष जानता हो 
उस सम्रय परको अपनेरूप नहीं करता और अपनेको पररूप नहीं करता, 
स्वतः ज्लानमय होता हुआ कर्माका अकर्ता प्रतिसासित होता है । 


ज्ञान द्वारा यह आत्मा परका और अपना परस्पर विशेष अर्थात्‌ 
अन्तर जानता द्वो तब वह--विवेकी ज्ञान और विवेकी पहिंचान 
हो तब--परभावकी अपनेरूप न करता हुआ अथौत्‌ अपना नहीं 
मानता हुआ, स्वतः ज्ञानमय होता हुआ कर्मोका तथा रागादि मलिन 
भावोंका अकता श्रतिभासित होता है । ज्ञानमे दर्शन-क्ञान-चारित्र 
तीनॉंका समावेश द्वो जाता है । ज्ञानस्वरूपी आत्माका ज्ञान, उसकी 
श्रह्ा और उसमें एकाप्त द्वोता हुआ परका कर्ता नहीं होता । पुण्य- 
पापका कर्तव्य मेरा है ही नहीं, में उसका अकर्ता हूँ, ज्ञाता हूँ---इस- 
प्रकार ज्ञाननय होता हुआ अकतो प्रतिभासित द्ोता है, अल्प अस्थिरता 
होती है किन्तु उसका कर्ता नहीं होता । 

जिसप्रकार पुदूगछकी शीत-उष्ण अवस्था पुदुूगलसे एकमेक हे 
और आत्मासे अत्यन्त सिन्‍न है । पुदूगलकी शीत-उष्ण अवस्थाका 
वाह्मकारण प्राप्त करके उस प्रकारका ज्ञान आत्मासे सदेव अत्यन्त अभिन्‍न 
है, एकमेक है; शीत-उष्णका ज्ञान आत्मासे एकमेक है और पुदूगलसे 
सदैव अत्यन्त भिन्न है । 

वेसे द्वी उस अकारका अनुभव करानेमें समर्थ, ऐसी राग-ह्ेष, 
सुख-दु खादिरूप पुदूगलपरिणामकी अवस्था पुदूगलसे अमिन्‍्नत्वके 
कारण आत्मासे सदैव अत्यन्त मिन्‍न दे और उसके निमित्तसे द्ोनेवाक्ष 


कहानजैनशाखमारा ]... कर्ताकर्म अधिकार [ २२५ 


उस प्रकारका अनुभव (-स्लान ) आत्मासे अमिन्नत्वके कारण पुद्गलसे 
सदैव अत्यन्त भिन्न है । 


शाग-द्वेप और काम-फ्रोधादिके जैसे विकल्प जाते हैं. बेसा ही 
मान होता है; जैसे विकल्प हों वसा ही जानता है किन्तु उससे विपरीत 
नहों जानता। जैसे कि--क्रोधको मान नहीं जानता और मानको क्रोध 
नहीं जानता, हर्षके भावको शोकका भाव नहीं जानता और न शोकके 
भाषकी हर्षका, उन भावोंमे श्षेयर्शक्ति है और आत्मा उस प्रकारका 
अमुभव अर्थात्‌ ज्ञान करनेवाल्ा है । राग-द्वेष और सुख-दु.ख पुदुगल-] 
कर्मके परिणमनकी अवरथाएँ हैँ, जदका परिणमन दोते होते, उसमेसे 
परिवर्तित होते-दोते राग-द्वेप, सुख-दु'ःखकी अवस्थाएँ उत्पन्न द्ोती हैँ 
किन्तु आत्माक्ती अवरथा परिर्तित होते-दोते वे अवस्थाएँ उत्पन्न नहीं 
होतों | क्‍योंकि वे अबस्थाएँ नित्य ज्ञानयरूप आत्मामें संदेंव अत्यन्त 
मिन्न हैँ और पुदुगलसे अमिन्न है, अशुद्ध अवस्था आत्माकी पर्योयमे 
होती है वह वात यहाँ गौण है क्‍योंकि यहां नित्य स्वभावदृष्टिसे धात 
/ है । जितने परोन्मुखताके भात्र होते है वे सब पुद्गलके हैं--ऐसा कहा 
है । पर्यायटप्टिसे वह विकारी पर्याय आत्माकी है, परन्तु स्वभावदृष्टिसे 
वह अपना खभाव नहीं हे इसलिये पुदूगछकी है । 


क्षणमे राग होता है, क्षणमें द्वेप होता है, उसका आत्मा ज्षाता है, 
जैसे विकारी परिणाम हों उस प्रकारका अनुभव अथौोत्‌ उस प्रकारका क्षान 
करनेवाला है । ज्ञान पुद्गलसे मिन्न है और आत्मासे अमिन्न है। 

कोई फह्ेगा कि क्षणमरे राग-द्वेषकों आत्माका कहते हो, और क्षणमे 
पुदूगलका बनाते हो? भाई ! एक की एक बात कहनेमें अनेक पक्ष 
होते है, जिसप्रकार एकके एक सनुष्यको पुत्रकी अपेक्षासे पिता कहा 
. जाता है, पिताफी अपेक्षासे पुत्र कहा जाता है, काकाकी अपेक्षासे 
भतीजा कट्दा जाता हे, भतीजेकी अपेक्षासे काका कहा जाता है, इसप्रकार 
एक ही मलुष्यकोी सिन्न-मिन्न अपेक्षासे भिन्न-भिन्न प्रकारसे पहिचाननेमे 
आवा है। वैसे ही पर्योयटए्से विकार आत्माका क॒द्दा जाता है, और 
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रवभावदष्टिसे विकार परका कहलाता है। जैसे-भतीजेकी अपेक्षासे खतः 
काका है, परन्तु अपने काकाकी अपेक्षासे भी वह काका है--ऐसा नहीं 
हो सकता। उसीम्रकार पर्यायदष्टिसे विकार आत्माका है और स्वभावदृष्टिसे 
भी विकार आत्माका हे--बैसा नहों हो सकता ! 


आत्मा जब अज्ञानी होता है उस समय स्ं-परकी भिन्‍नता 
नहीं जानता, तब तक रागादिका खासी और कतों वनता है | किन्तु 
जब ज्ञान हो तब राग-द्वेष, सुख-दुःखादिक और उनके अल्लभवका 
अर्थात्‌ ज्ञानका पारस्परिक अन्तर स्पष्टटया जानता है, इससे विकारी 
भाव और आत्मा दोनों एक नहीं दव किन्तु भिन्न हैँं। यद्यपि अज्ञानीको 
भी भिन्‍न ही हैं परन्तु अज्ञानीने एक माना है और अज्ञानीने पार्रपरिक 
भेद जाना हैं, दोनोंकी पारस्परिक भेद जानतेमे सम्यक्त्वका अनन्ते 
पुरुषार्थ आ जाता है । 

स्व-पंरके विवेकेके कारण शीत-उष्णकी भाँति जिसके रूपमें 
परिणमित होना आत्मा द्वाए अशक्य है--ऐसे राग-द्वेंप, सुख-दु खांदि: 
रूप अज्ञानात्मा द्वार किचित्‌ परिणसित न होता हुआ, ज्लानका ज्ञांनत्व 
प्रगट कंरता हुआ, स्वत ज्ञानमय होता हुआ, “ में रागका श्ञांता हीं 
हूँ, रागी तो पुदूगल है ”“-हछत्योदि विधिसे, ज्ञानसे विरुद्ध-ऐसे सम्रत्त॑ 
शगादि कर्माका अकर्ता प्रतिभासित होता हे । 


जैसे शीत-उष्णताकी अवस्थारूप होनेकी आत्मामें अंसमर्थतां 
है, वैसे ही ज्ञान होनेसे पुण्य-पापके भावरूप होनेकी मी आत्मोर्मे 
असमर्थता है, परन्तु उन विकारी भावोंका अभाव करनेका आत्मामे 
सामथ्ये है । ज्ञान होनेके पम्मार्त राग-द्वेषमे किचिंत्‌ परिंणमित न होता 
हुआ अपने स्वभावमे परिणमित्त होता है; अंल्प अत्थिरता होती है, 
उसको यहाँ गणना नहों है, अनन्त संसार दूर हो गया, अनन्त बह 
प्रगट हुआ। पहले अज्ञानदणा थी तर्व विकारमें अनन्त वढसे युक्त होता है। 
विभावकी अपेक्षा स्वभमावमभ अनन्तगुना वछ अधिक है, अस्थिरतामे 
अब अल्प बल्से युक्त होता है, इससे अल्प-अस्थिरता होती है । और 
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नित्य स्रभावके आश्रयसे होनेवाली वर्तमान साधकद्शाकी शक्ति विकारसे- 
न्याधकभावसे अनन्तगुनी अधिक है । 


अज्ञानीको अमुकूलतामे सुखका आनन्द आता है, और दुःखमें 
व्याकुल हो जाता है । यह ऐसा परदेशमे लड़ाईका समय है इससे 
कितमोंको तो कुछका कुछ हो जाता है, परन्तु भाई! ऐसे समयके प्रवाह 
तो अनेक आये और चले गये परन्तु धर्मोत्मा उनके द्वारा किचित्‌ 
मी चत्ययसान नहीं होता । ज्ञान ज्ञानत्व प्रगट करता हुआ अर्थात्‌ 
आत्माका आत्मत्व प्रगट करता हुआ रागको भिन्‍न जानता है । वह 
समझता है कि में तो इस रागका ज्ञाता हैँ, किन्तु कतों नहीं हैँ, राग 
कै पुदगलकी अवस्था है। रंगी तो पुदुगल है, राग मेरा स्वभाव नहीं है 
'है, इसलिये राग पुदुगल है; में तो एक प्रकारसे हूँ-क्वाता हूँ । विकारी- 
पर्याय चैतन्यकी अवस्थामे होती है, उस वातको यहाँ गौण किया 'है । 
“देखा, यहाँ “किचित्‌ भी रागादिमय परिणमित न होता हुआ कहा है, 
अल्प राग-द्वेष होते है किन्तु उनका कर्ता नहों है, बिकारी भावोंका ज्ञाता है 
“परन्तु कर्ता -नहीं होता 4 इसप्रकारकी सार्गफी चिधिसे, ,ज्ञानसे- विरुढ- 
“औओसे समत्त हर्ष-शोकादि विकारी भाषोंका अकर्ता प्रतिभासित ,होता। है । 


यह वस्तु समझे विना अनन्त समयमे किसीकी शरण नहीं है, 
एक रजकण भी काय नहीं करता, एक अँगुली भी कार्य नहीं करती, 
अन्दर बेठे हुए चेतन्यकी तीज्र इच्छा होती है. कि जेंगुलीसे संकेत करके 
दूसरेसे अपने भाव प्रगट करूँ, खाँस कर कफको बाहर निकाल दूँ , 
परन्तु वह जड़की क्रिया आत्माके हाथमें है? इच्छा और शरीरकी 
-क्रिया प्रथक्‌ है--ऐसा इस सम्यग्ज्ञानसे प्रत्यक्ष ज्ञात होता है । परन्तु 
जो जीव वस्तुके स्वभावको नहीं समझता और जड़के कदेत्वके अंहकारसे 
ही रहता है उसे सरण समय कौन शरणभूत हो? वॉस्तवर्में अपना ही 
शरण अपनेको है, स्वत यदि बस्तुस्वभावको समझे तो उसे शान्ति- 
“समाधिका शरण स्वत स, खत मे, खत.को मिले ऐसा है । देव, गुरु, 
शास्रका शरण कहना भी व्यवहार-उपचारसे है । -देव-गुरु-शास्त्रका 
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कहा हुआ भाष यदि स्वतः समझे तो उपचरसे उनका शरण कहलाता है। 


यदि आत्मा पुरुषार्थ करे तो क्‍या नहीं कर सकता ? नव 
वर्षके बालक-राजकुम्तार मुनि होकर केबलल्ञानको श्राप्त हुए हैं। 
ऐसे एक-दो नहीं परन्तु अनन्त जीव क्रेबलज्ञानको श्राप्त हुए हैं, भविष्यमें 
प्राप्त होंगे और वर्तमानमें विदेहक्षेत्रमे प्राप्त कर रहे हैं। नव वरसकी 
आयुसें केवलक्षान दोनेके पश्चात्‌, कितनोंकी तो करोड़ों वर्षा तक 
| शरीरकी स्थिति रहती है । देह, देहके कारण स्थित रहती है-आत्माके 
फारण नहीं । करोड़ों बरस तक आहारका कण भी केवल्जानीके नहीं 
है, तथापि शरीर महान तेजस्वीरूपसे यथावत्‌ स्थिर रहता है। 
भोजनकी चृत्ति नहीं है इसलिये भोजन नहीं है । छद्मस्थकोी आहार 
लेनेके राग, चीयंकी कमी, असाता कर्मके उद्यका और उसकी क्रियाका | 
निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध है । केवरछज्ञानीके रागादि कारण नहीं होता 
इसलिये भाद्वार छेनेकी क्रिया भी केवही भगवानको कमी मी नहीं 
होती । 


“जब आत्मा राग-द्वेष, सुख-दुःखादि अवस्थाओंको अपने स्वरूपसे 
पृथक जाने-मिन्‍न जाने अर्थात्‌ वह अवस्था मेरा स्वरूप नहीं है; मेरा 
स्वरूप तो ज्ञाता-दृष्टारूपसे स्थिर रहना है--ऐसा भेद्ज्ञान हो तब 
अपनेको ज्ञाता जानता है। मैं श्ञायकस्वरूप ही हूँ और राग-देषादि 
पुदूगलके हैं--बेसा जानता है इससे स्वतः रागादिका फर्ता नहीं होता 
ओर ज्ञाता द्वी रहता है, भेदज्ञान होनेसे अपना श्लायकरवरूप स्वतःको 
स्पष्टहुप-निम्धयरुपसे ज्ञात होता है, अर्थात्‌ शाग-द्वेषादि मेरे नहीं हैं-- 
ऐसा स्पष्टरुपसे ज्ञात हो जाता है । यह भेदक्षान ही मुक्तिका उपाय -है, 
इस भेदज्ञान द्वारा ही पुरुषार्थ करके रचतः मुक्ति प्राप्त करता है। 
त्रिकाल्में यही मोक्षमागं हे, अन्य कोई सुक्तिका मार्ग नहीं है । 

अब पूछते हैं कि अज्ञानसे कर्म किस प्रकार उत्पन्न होते हैं? 
कक्षान अर्थात्‌ आत्माके निर्मेड्वभावके भान बिना कर्म किस प्रकार 
उत्पन्न होते हैं, उसका उत्तर कहते हैँ:--- 
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तिविहो एसुबओगो अप्पवियप्पं करेइ कोहोह । 
कत्ता तस्सुवओगस्स होइ सो अत्तमावस्स ॥ ९४॥ 


तिविध एप उपयोग आत्मविकल्पं करोति क्रोधो5हस्‌ | 
कर्ता तस्योपयोगस्य भवति स आत्मभावरय ॥ ९४ ॥ 


अर्थ--तीन प्रकारका यह उपयोग "में क्रोध हूँ? ऐसा अपना 
विकल्प फरता है, इससे आत्मा उस उपयोगरूप अपने भावोंका कर्ता 
होता है । 
मैं फ्रोध हूँ, क्रोध मेरा स्वरूप है, इसप्रकार क्रोषको अपनेसे प्रथक्‌ 
न करते हुए मिथ्याद्शन, अज्ञान और अविरतिरूप विकारके परिणाम 
आत्मा करता है. अत. उन भावोंका कर्ता होता है। 
घास्तवमे सामान्यत' अजन्नानरुप जो मिथ्यादशन-अज्लान-अविरतिरूप 
तीन प्रकारका सविकार चैतन्यपरिणाम है, वह परके और अपने अविशेष 
“दर्शनसे, अविशेष ज्ञानसे और अविशेष रतिप्ते स्व-परके समस्त भेदोंको 
छुपांकर अपने सविकार चतन्यपरिणामका कर्ता होता है। 
आत्मामे अज्ञान होता है वह अवस्था आत्मामे नहीं होती--ऐसा 
नहीं है, परन्तु वद्द अवस्था आत्मामे होती है, इससे “ वास्तव ” शब्द्‌ 
आचार्यदेवने लिया है। सक्षेपमे--आत्मामे तीन प्रकारका विकार होता 
, है; विपरीत मान्यता, विपरीत ज्ञान और विपरीत चारित्र। अपना और 
- परका_आअविशेष अर्थात्‌ एकरुप परिणाम, सामान्य आधार उसके द्वारा 
अपना और परका समस्त भेद छुपाकर परका कर्ता होता है। | 
- और अपनेको एक मानना सो मिध्यादशेन है, परको और अपनेको 
- एक जानना सो मिध्याज्ञान है, और परके साथ एकरूप लीनता करना 
सो मिथ्याचारित्र हे। 
मैं शञानस्वरूप आत्मा प्रथक हूँ, यह विकारीभाव मैं नहीं हूँ, ऐसा 
न मानकर यह विकारी भाव और मै--दोनो एक हैं, ऐसा मांतना- 
- जानना और एकरूप लीन होना वह संसारका कारण है। 
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अन्तरहमें अरुचि हुई वह आत्माका ख्भाव नहीं है, तथापि 
आत्मव॒सावकरी और अरुचिको एक माननेसे, दोनोंका प्रथक्त न जाननेसे, 
में और विकार दोनों एक हँ--ऐसी लीनतासे ख-परके “समस्त भेदोंको 
छुपा करके विकार परिणामॉक! कर्ता होता है। प्रैकालिक झ्ञातास्वभावको 
और क्रोघके परिणामाक्री एक मानमेसे, -झ्ाताकों और क्रोधक्रो एक 
जाननेसे, ज्ञाता और क्रोध एक हैँ ऐसी लीनतासे अपने “और परके 
समस्त भेटोको ढेककर विकारी भावोंका कर्ता होता है। 


भगवान आत्मा पृथक है, और विकारी भाव प्रथक क्षुणिक 
-हैं, विरुद्ध ह--ऐसा न मानकर, दोनों एक-है यह माननेसे, जाननेसे 
ओर -लीनतासे स्व-परके समस्त सेदोंकों ढेंकऋर ,आव्य-भावकभाषको 
प्राप्त ऐसे चेतन और अचेतनके सामान्य अधिकरणसे ( जेसे-उनका 
एक -आधार हो इस प्रकार ) अनुभव करनेसे “ में क्रोध सहेँ-?--ऐसा 
अपना पिकल्प उत्पन्न करता है। इससे “ में क्रो हूँ ”--ऐसी आंतिके 
कारण जो -सविकार (विकारयुक्त ) .है ऐसे «जेतन्यपरिणासरूप 
परिणमित होता हुआ यह आत्मा उन >सबिकार चेतत््यपरिणामरूुप 
भावोंका कतो होता है । 


ज्ञावा आत्मा और बिकारी भावषोंकों एकरूप माननेसे, -जाननेसे 
और लीनतासे स्व-परके समस्त भेदोंको ढेककर भाव्य-भावकभाबको 
प्राप्त चैतन्य और जड़का एकरुप अनुभवत्न करता है, अथोत्‌ 
भाव्यका अर्थ क्रोधादिकका 'विकारी परिणमत होना, और भावकका “अर्थ 
| निमित्त जो द्रव्यकर्म-जड़कर्म 'हैँ चह। इसप्रकार भाव्यमावक- 
| भावषको प्राप्त ऐसे चेत्तन-अचेतनका सामान्य अधिकरणसे अलुभव 
करनेसे बिकारी भावषोंका कर्ता होता हैं। क्रोधके परिणाम और 'झांन- 
स्रमावी आत्माके परिणाम-दोनों एक ही स्थानसे आते हों, फ्रोघ 
और ज्ञान-दोनों जेसे एक ही आधारसे आते 'हों---ऐसा अनुभवन 
करनेसे में क्रोध हैँ? ऐसा मानना दे । ' मे ज्षाता हूँ? ऐसा भूलकर में 
क्रोध हूँ? इसप्रकार अपना विकल्प उत्पन्न करता है। स्वतन्त्र-ज्ातामात्रके 
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प्रति अरुचिरूप क्रोध है वह मोहकमेरूप भावकका भाग्य है, फल है, 
परन्तु कहीं बह आत्माके स्भावका फल नहीं है, इसलिये भिन्न है, 
वैंसा न माननेसे (मैं ज्ञाता हूँ-निर्दोप हूँ,--ऐसा न जाननेसे ) में 
कोध हँ---ऐसी आ्रान्तिकि कारण विपरीत मानता हुआ, चेतन्य स्वतः 
विकारी परिणामरूप परिणमित होता हुआ बिकारी भाबोंका कर्ता होता 
है। में क्रोधका कर्ता हैँ और क्रोध मेरा कार्य है--ऐसा मानता है । 


अज्ञानसे ऐसा क्रोध करता है, क्रोधमे आकर बोलता है कि मेरे 
जैसा कोई घुसा नंहों है, मुझसे कोई बोलना मत, अगर कोई बोलेगा 
तो ढसकों सत्यानांश कर दूँगा, परन्तु वास्तवमे परका बुरा तो कोई कर| 
हीं नंदीं सकता, मात्र अपना ही घुग होता है । 


अनेक भनुष्योंका तो ऐसा अभिप्राय ही होता है कि क्रोध 
करना ही चाहिये, घरमे रैवदाव रखना ही चाहिये, स्री या लड़कों 
पर यदि सख्ती न रखें तो वे अपना कहना नहीं मानेंगे, इसलिये सख्ती 
रखना घाहिये--ऐसा माननेवालेके अशिप्रायमें यह आया कि क्रोध 
ही मेरा कर्तव्य है, में मी मानों कोघ ही हूँ, क्रोध और मैं दोनों एक 
हैं, ऐसी मान्यता द्ोनेसे अज्ञानभावसे कर्म बँधते दी हैं | आत्मा और 
क्रोध-दोनोंका असान ही कर्मकी उत्पत्तिका कारण है, क्रोध संसारकी 
उत्पत्तिका कारण नहीं किन्तु क्रोधादि करना चाहियें ऐसा मिथ्या 
अभिप्राय अज्ञान ही उसका कारण है--ऐसा कटद्दा हे । ज्ञान होनेके 
पत्मात्‌ू अल्प कषाय रहती है किन्तु उसकी गिनती नहीं है, उससे भव 
नहीं बढ़ते, मिथ्यात्व टलनेसे अनन्त संसार दूर हो जाता है, पश्चात्‌ अल्प 
कषाय रहती है उसे पुरुषार्थ द्वारा दूर करके स्वरुपस्थिरताको बढ़ाकर 
एक-दों भमें मुक्ति प्राप्त करेगा । 





प्रइन:---आप कहते है कि--आत्मभान होनेके पश्चात्‌ अल्प कपाय 
होती दे, और जिसे बैसा भान है वह युद्ध मी करता है, तो फिर जिसे 
झेल्प कैषाय हो षंह युद्धमें केसे खड़ा रहेगा ९ 
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उत्तरः---आत्माका भान होनेके पम्चात्‌ अल्प कपषाय रहती है; अल्प 
अर्थात्‌ किचित्‌ कपाय द्ोती है, परन्तु घाहरसे दूसरोंको अधिक मांह्मम 
होती है; कारण कि युद्धमें होता है, भ्रकुटी चढ़ाकर दूसरों पर वार्ण 
छोड़ता दिखाई देता है, इसलिये वाहरसे देखनेमें ऋषध तीत्र माद्म होता 
है, परन्तु अन्तरब्मेंसे अनन्त कषाय टू गया है । मैं नित्य अकपाय ॥ 
जाता हूँ, मै सर्व रागादिसे एथक हैँ, मेरा श्ञायकस्वभाव सदा परसे प्रथक 
है--ऐसा नि शक भान प्रवर्तमान है, परन्तु अभी सम्पूर्ण वीतरागता नहीं 
हुईं है इससे अल्प कपाय है, अल्प कपषाय है इससे गृहस्थाश्रममें है 
और युद्धकी क्रियामे लगा हुआ है । एक शज्ञानी थुद्धकी क्रियामें हो 
और एक ज्ञानी युद्धकी क्रियामें हो, दोनोंकी बाह्य क्रिया समान; दिखाई 
देती है, परन्तु अन्तरद्ग भावोंमें अन्तर है, इसलिये फलमें भी अन्तर 
होता है | जेसे बिल्ली अपने मुंहसे चूहेको पकड़ती है और अपने 
ब्चोंको भी पकड़ती है, तथापि पकड़-पकड़मे अन्तर है; बच्चोंकों रक्षाके 
भावसे पकड़ती है और घूदेको मारनेके भावसे पकड़ती है, एक ही 
प्रकारकी किया होने पर भाषोंमे अन्तर होता है, उसीग्रकार ज्ञानी और 
छज्ञानीकी बाह्य क्रिया समान होने पर भावोंमें अन्तर होता है । .'' 


तालाबके पानीका माप करना हो, और उसे वाहर खड़े रहकर 
देखे तो वाहरसे सतह एक-सी माल्षम होती है, परन्तु अन्द्र पानीमें 
लकड़ी डालकर माप करे तो पानीकी गहराईका पता छगता है, माप 
आता है, वैसे ही ज्ञानी और अज्ञानीको वाह्मक्रिया परसे मापे तो 
समान दिखाई दं, परन्तु अन्तरज्ञकी परीक्षा करे तो अन्तरभावोंकी 
खबर पड़े । 


श्रीकृष्ण वासुदेव जब जरासंघसे युद्ध करने गये तब नेमिनाथ 
भगवानकी सथमें विठाकर साथ छे गये । श्रीकृष्ण बासुदेवकी युद्धके 
समय मी आत्माका भान प्रवर्तमान है, अनन्त भान प्रगट हुआ है, 
परन्तु राज्यका अल्प राग है इससे युद्धमे छगे दे । जरासंध और 
श्नीकृष्ण वासुदेवके बीच घनधघोर युद्ध हुआ, उसमें जंरासंघकी शक्ति 
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बढ़ गई इससे श्रीकृष्ण वासुदेव श्री नेमिनाथ भगवानसे पूछते हे कि- 
प्रसो ! इस जरासंघका इतना अधिक बल क्यों? यह इतनी अधिक 
विद्याएँ चढा रहा है, इससे यदि अपनी हार हो गई तो ? नेमिनाथ 
भगवान श्रीकृष्णसे कहते 6 कि--अरे वाझुदेव | तुम्र चिंता मत करो, 
ठुम चासुदेव पद पर हो, तुम्दारी हार कमी न होगी, तुम्हें ही जीतना 
है। नेमिनाथ भगवानकी अभी वीतरागपना, मुनिपना नहीं हुआ हैः 
इससे युद्धमे साथ गये है, परन्तु बह अल्प राग है, आत्माकी प्रूथक्‌ 
अनन्त प्रतीति बर्त रही है, अनन्त कपाय दूर हो गये हैँ, अल्प राग दी 
शेष रहा है, इससे नेमिनाथ भगवान भी युद्धमें गये हैं; अन्तरका माप 
वाद्य क्रियासे नहीं दो सकता । 


४ ज्ञानी परकोी अपना नहीं मानता, परसे छाभ-हानि नहीं मानता 
इससे अल्प कपाय हे और अज्ञानी परको अपना मानता है, पर द्वारा 
अपना भला-बुगा मानता हे इससे अनन्त कपायवान है। तालवकी 
सतह ऊपरसे समान दिखाई देती है परन्तु अन्दरसे फेर है, उसीफप्रकार 
अज्ञानीके भावोंमि अन्तर होता है। 


शरीरकी क्रिया अधिक हो तो अधिक कपाय और शारीरिक 
क्रिया न करता द्वो, सीधा सादा बेठा हो तो अल्प कपाय है--ऐसा 
नहीं सम्रमना है, कपायका माप बाह्मसे नहीं है, परन्तु अन्तरसे_कितना 
रस कम हो गया हे उस परसे कपायका माप है। बिल्ली चुपचाप 
चूद्देको पकडेनेके लिये बेठी हो या सो रही हो इससे अल्प कपाय है-- 
ऐसा नहीं हे परन्तु अन्तरकी क्ररतासे कपायका माप है बाह्मयक्रियासे 
नहीं। ज्लानीके युद्ध प्रसंगमे शरीस्की क्रिया अधिक होती है, इससे 
उसके अधिक कपाय है--ऐसा नहीं समझना और अज्ञानी चुपचाप 
ध्यानमे बेठ गयां हो इसलिये अल्प कपाय है--ऐसा भी नहीं समझना 
है । अन्लानीको ऐसा भान नहीं हे कि में ओधसे भिन्न हूँ, किन्तु में क्रोध- 
स्वरूप ही हूँ---ऐसा सानकर करने योग्य मानकर क्रोध करता है, इससे 
उसे शगादिसे कर्ताचुद्धिबानको ज्ञातास्यभावकी अरुचिरुप अनन्‍्तानु- 
वन्‍्धी क्रोध द्ोता हे उसके भेदज्ञान नहीं रहता, अनन्त क्रोध होता 
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है। में क्रोध्वरूप दी हँ--ऐसा मानकर क्रोध करता है इससे क्रोधमे 
ही अर्पित हो जाता है। आत्माका अपार वीय और अपार ज्ञान हे बह 
सब बविकारमें ही जोड़ देता है, इससे अन्नानीका क्रोध अनन्त हे। 
ज्ञानीकी ऐसा भान है कि में ऋ्रोधसे पथरू हूँ, क्रोधादि मेरा स्वरूप 
नहीं है। अपने अपार स्॒स्ावके सानमे पूर्ण स्वभावक्री सीमामें रहते 
हुए विकारमें कितना वीये युक्त होगा ? अल्प हद्वी होगा। 


जैसे कुलीन पुत्रकों ऐसा भान द्वोवा है कि में कोन हूँ ? में कुलीन 
पुत्र! अमुक कार्य तो मुझे करना ही नहीं चाहिये, इस प्रकार अपनी 
कुलीनताको याद करके तीत्र कपायवाली अनीतिमे अपित नहीं होता। 
बैसे ही ज्ञानीकी भान हुआ हे कि मैं नित्य परमात्मुखसावसे कुलीन 
हैं, अनित्य पुण्यादि विकार मेरा स्वभाव नहीं है, विकार मेरी जाति नहीं 
है, इससे विकारमें युक्त हो जाना मुझे शोभा नहीं देता, इसप्रकार 
अपनी कुलीनताकी याद करके पुरुषार्थकी मन्दताके कारण बाह्मसे वह 
थुद्धकी क्रियामें छगा हो तथापि अन्तरमे कषायकी ओर अल्प वीर्य युक्त 
होता है। अज्ञानीको ऐसा भान नहीं है कि में मनिर्बिकारी हूँ, इससे बह 
मानता है कि में ही भबिकारी हैँ, और इसीसे अनन्त वीये विकारमे 
युक्त होता है। यह तो एक ऋषधकी वात है, उसीभम्रकार मान, माया 
इत्यादि समीमें समझना चाहिये । 

जमींदारको ऐसा मान होता हैं कि उसे दो नामोसे ही घुलाना 
चाहिये तमी अच्छा रहे, जेसे कि--- कक्का जू! और “राजा साहब? 
इन दो नामोंसे घुछाये तमी खुश होते हँ। वे कहते हैँ कि 'हम कोन 
हैं? हम हे जमींदार! इसलिये हमे इन दो नामोंसे ही पुकारना 
चाहिये।? एक जमींदार थे, वे पहले तो बहुत मालदार थे और फिर 
निर्धेन हो गये, परन्तु सान और शान तो वैसे ही रहे, इससे जहाँ मी 
बैठने जायें वहाँ गादी साथमें ही रखते थे, एक दिन किसीने कह्दा क्यों 
घम्बरदार ! यह गादी साथमे क्‍यों छिये फिरते हो ? इस पर चे बोले 
कि भाई ! जमींदार मिट चुके हूँ, इससे जहाँ जाते हैं यह गादी साथ 
रखते हैं. ओर जब कोई वैठनेके छिये आसन न डाले तो इस पर बैठते 
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हैं, साधारण स्थिति हो गई है इससे कोई अब आदर नहीं करता | 
जीवको ऐसा मान हो जाता है कि कोई आदर न करे तो स्वतः अपना 
आदर करता है, हम वड़े आदमीके लडके हैं इत्यादि भाव आयें वह 
समान है | सान और आत्माको एऋरूप जाने, माने और उसमे एकरूप 
लीनता करे तो वह अज्ञान है उसमे कर्म बेधते हैं । 


माया अथौत्‌ कपट । देखो न! इस समय व्यापार-धन्घेमे केसे 
धोखे प्रपंच चल रहे हैं, अच्छी वरतु होगी तो उसमें कुछ मिल्यकर 
देते है, घीमे डालड्डा मिलते हैं खोपरेका तेल मिलते हैं, गजबकी 
धोखेबाजी चल रही हे, दूधमे पानी मिलते हैं, इत्यादि धोखे देनेवाले 
आत्माकी ठगनेवाले है | वे ऐसा मानते दें कि हम दूसरोंको ठगते हैं, 
किन्तु दूसरे कोई ठगे नहीं जाते, वास्तवमे स्वत हो ठगे जा रहे हैं । 


वे मानते हैं कि हम धोखे-प्रपंचसे पेसा कमा रहे हें, यह मान्यता 
ही महामूढता और अज्ञानसे भरी हुई है। पेसा कम्ानेमे तो पूर्वपुण्यका[ 
कारण है, और वर्तमानमे जो धोखे-प्रपंच कर रहा है उनका फल 
भविष्यमे मिलेगा । धोखे-प्रपंच करके वर्तमानमे आकुछता और दु'खका 
वेदन करता है और भविष्यमे उनके फल्स्वरुप दुर्गतिमे जायगा, मायाके 
भावसे भविष्यमे भड़ाका होगा । 


वह ऐसा मानता हे कि हम केसे दाव-पंच खेलते हैं, कितने 
चतुर हैं! परन्तु भाई! यह चतुराई नहीं, महामृढ़ताका सेवन है । 
ऐसा कपटी जीव कपटके भाषोंको ओर आत्माको एकरूप मानता है, 
एकरूप जानता हे ओर एकरुप लीनता करता है--बह संसारका 
कारण है । 

४2 लोभ अथात्‌ पर पदाथोमें आसक्ति, छक्ष्मी इत्यादि पर पदार्थोको 
एकत्रित करनेको लालसा, रक्ष्मीफ़ो छोभसे इकट्ठा करे परन्तु किसी / 
योग्य कार्य मे उसका व्यय न करे वह लोभी है-कृपण है। दानका 
उपदेश चल रहा दो तो छोमीके मनमे ऐसा विचार आता है कि क्‍या 
घरमे कुछ भी न रखे | लड़कोंके लिये कुछ न वचाये ! सब दानमे 


श्ड्द ] समयसार प्रवचन [ भगवानगश्रीकुन्दृहुन्द- 


ही दे दं! ऐसा बचाव करता है। ऐसा वचाव करनेवाले मात्र छोभकी 
मूर्ति हैं । 


+ शाचायदेवने तो जहाँ दानके प्रकारका वर्णन किया है वहाँ ऊँचेसे 

ऊँचा दानी उसे कहा है जो अपनी सम्पत्तिका चौथा भाग दानमें 
निकाले, और छोटेसे छोटा दानी उसे कहा है जो अपनी सम्पत्तिमेंसे 
दसवाँ भाग तो दानमें निकाले । 


पद्मनन्दि आचायेने तो ऐसा कहा है कि जो सतमार्गमें दान नहीं 
करते उनका गृहस्थाश्रम पत्थरकी नावके समान है, उस गृहस्थाश्रमको 
गहरे जहूमें प्रवेश करके अंजलि दे देना; फिर कहा है कि छोग अनाज 
पकाकर खाते हैं, उसका कुछ जल्य हुआ हिस्सा निकले चह कौबोंको 
डाल्ते हैं तो कोवा उसे अकेला नहीं खाता परन्तु काँव कॉव करके दूसरे 
कौबोंको घुलाता है और सब एकत्रित होकर खाते हैं, और तुझे जो 
यह धन मिला है उसे तू अकेला द्वी खाता हे, किचित्‌ भी सतूमागंमें 
व्यय नहीं फरता तो कौवेसे भी नीचे जायेगा, इत्यादि । 


पद्मनन्दि आचायने दानके अधिकारमे' वहुत-वहुत कहकर अन्‍न्तमें 
कहा है कि--जिस श्रकार भोरा ग़ुंजार करता हुआ चमेलीके फूछ पर 
बैठे तो वह फूल तुरन्त खिल जाता है, बेसे द्वी हमारा यह गुंजार 
करता हुआ दानका उपदेश सुनकर जिनके हृदय चमेली जेसे होंगे थे 
खिल उठेंगे । भौरा शुजार फरता हुआ यदि पत्थर पर जा वेठे तो 
बह पत्थर क्या खिलेंगा ? उसीम्रकार जो पत्थर जेसे होंगे वे हमारे 
उपदेशसे नहीं खिलेंगे । चन्द्रमाको किरणोंसे कुम॒ुद खिल्ते हूँ परन्तु 
पत्थर नहीं खिलते, वेसे ही आचार्यदेव कहते है कि हमारे उपदेशसे 
कुसुद खिलेगे परन्तु पत्थर नहीं खिलेगे | तीत्र छोभी लोभको और 
। आत्माफी एथक नहीं करता, परन्तु लोस ओर में दोनों एक हैं, ऐसा 
मानता है, छोभ ओर में (आत्मा) दोनो एक हैँ बेसा जानता है, 
और बेसी द्वी छीनता भी करता है, वह लोभ उसे संसारमें परिभ्रमण 
फरानेवाढा है । 


कहासजैनशास्रमाला ]. कर्तोक्म अधिकार [ २३७ 


४ प्ोह अर्थात्‌ मूच्छों; पखस्तुमें आसक्त हो_जाना वह । मोह है 
चह मैं हैँ, चेसा जानना, मानना और उसमें लीन हो जाना सो अज्ञान 
है । यहां ऐसा कद्दा है कि अज्ञानसे ही कर्म चेंधते हैं । 

४ शग अर्थात्‌ स्नेह, स्री-पुत्र, मकान, लक्ष्मीका राग, शरीरादिका राग- 
धर्मके नाम पर राग ऐसा अनेक प्रकारका राग है | राग और आत्माको 
एकरूप मानना, जानना और उसमें छीन होना वह सब अज्ञान है । 

+', द्वेष अर्थात्‌ अरुचि अल्प भी ग्रतिकूलता दिखे, इच्छानुसार न हो 
तो बिगड़े, क्षण-क्षणमे अरुचि हो जाये--वह सब द्वेषभाव है | जो 
द्वेंपव है सो में हँ--ऐसा जानना-मानना और उससें छीन होना सो 
अज्ञानभाव है, वह संसारका कारण है । 

कर्म कुछ मार्ग दे तो हम धसे करे, शुण प्रगट करें--बेसा मानने- 
यालेंने कम और आत्माको एक माना है, जो कर्म हैं सो मैं हँ--बैसा 
माना, जाना और उस प्रकार लीनता की सो अज्ञान है । 

४ नोकम्म अर्थात्‌ मकान, दास-दासी, ञ्री, कुठुम्ब, शरीर-मन-बाणी, 
प्रकाश, दूध-दद्दी, घी, बादाम, पिस्ता, अच्छे द्रव्य-क्षेत्रकाल और 
हास्यादिके संयोग, इत्यादि वाह्य सामग्री वह सब नोकम है, उसे अपने 
ज्ञान सुखका कारण मानना, और उसे एकत्वबुद्धिसे आत्माके साथ जानना, 
प्ानना और उसमे लीन हो जाना सो छज्ञान है । 

* पन-चचन-काया तीनों में हँ--वैसा मानना सो अन्नान है। 
शरीर अच्छा रदे तो धर्म करूँ, शरीर मेरा है, शरीरमें रोग होनेसें मुझे 
शोग हो जाता है, इसप्रकार शरीर और आत्माको एक मानना, जानना 
और उसमे छीन होना सो संसार है । वाणी है सो में हूँ, मुझे किंतनो 
अच्छा बोलना आता है, मेरा कण्ठ कितना सुन्दर है, इसग्रकार वाणीको 
और अपनेको एकरूप मानना-जानना और उसमे लीन होना सो संसार 
है । जो मन है सो में हूँ, मन मेरा स्वरूप है, मनके बिना में रह नहीं 
सकता--इसप्रकार मनको और आत्माको एकरूप मानना-जानना और 
लीन होना सो अज्ञान है और वह बन्धका कारण है । 


१३८ ] समयंसार प्रबंचन।.. भागवासप्रीकुन्दकुल्दे- 


४ अओच्रेन्द्रिको अपना माने वह अज्ञान है; श्रोत्र अर्थात्‌ कान, में 
कानसे द्वी सुन सकता हैँ, जान सकता हूँ---ऐसा जो मानता है उसके 
अभिप्रायमे कान ही आत्मा है--ऐसा आ गया। कानमें अपनापन माना, 
जाना और उसमें ढीन हुआ वह अज्ञान है। इसीपग्रकार आँखमें अपनापन 
मानता है कि--मैं आँखके बिना देख नहीं सकता, समझ नहीं सकता-- 
ऐसा माना है, परन्तु आँखसे भिन्न मेरा ज्ञानसरूप है, उसीसे में जान 
सकता हैँ, समझ सकता हैँ, अपूर्ण ज्ञानमें इन्द्रियोंका मात्र निमित्त होता 
है, परन्तु में अपने ज्ञान द्वारा ही जान सकता हैँ: मैं इन्द्रियोंसे त्रिकाल [ 
भिन्‍न हँ--ऐसा न माना और आँख एवं आत्माका एकत्व साना, उस- 
प्रकार जाना तथा उसमे छीन हुआ वह वन्धका ,कारग है। अज्ञानी ऐसा 
मानता है कि मेरी आँख सूक्ष्म है, तेज है, सुन्दर है, में ओर आँख 
एक हैँ, में आँखे प्रथकू नहीं हूँ किन्तु जो आँख है सो दी में हैँ, 
इत्यादि आँखके विषयमें अपनत्व मानता है वह अज्ञान है । 


इसीग्रकार नाकके विषयमें अपनापन मानता दे, सभी मनुष्योंके 
शरीरका कोई मी आकार समान नहीं होता, वथा नाक भी सबकी 
एकसी नहीं होती; किसीकी रूम्बी, किसीकी छोटी और किसीकी 
वेठी हुई आदि कितने ही प्रकारके नाकके आकार होते हैं, उसमें 
अज्ञानीकी जिस प्रकारकी आकृति मिली होती हे, उस आक्ृतिको 
अपनेपनकी बुद्धि द्वारा जानता है और छीन होता है वह संसार है, 
यन्धका कारण है | 


इसीग्रकार जिहामें अपनापन मानता है; में जीमसे ही स्वाद ले 
सकता हैँ, जीभसे ही मीठे, खट्टे, चरपरे आदि रसोंका ज्ञान कर सकता 
हूँ, यदि जीभ न होती तो में इन रसोंकी केसे जानता? ऐसा माननेवाल्य 
अज्ञानी है | में रसोंको जानता तो हूँ अपने ज्ञानसे ही परन्तु अल्प 
विकासके कारण वीचमे जीमका निमित्त आता है--ऐसा न जाननेसे, मैं 


जीम द्वारा ही जान सकता हैँ--इसप्रकार जीभकी अपना माना, जाना 
ओर उसमे छीन हुआ वह ज्ञानी है | 


कट्टानमैनशासखमातल्य ] कर्ताकर्म अधिकार [ २३९ 


शरीर ठण्डा हो जाये तो मैं ठण्डा पड़ गया हूँ, शरीर गरम हो 
जाये तो मैं गरम हो गया हूँ-ऐसा मानता है, शरीर मोटा हो जाये तो 
में मोटा हो गया हूँ, और पतला हो जाये तो में पत्तत्म हो गया हूँ, में 
स्त्री-पुरुष, जवान-बृद्ध, काला-गोरा, बल्वान-निर्बेल ऐसा सानता है, उसने 
शरीरकी ही आत्मा माना है, जाना है और उसमें लीन हुआ है, वह 
अज्ञान है। इसप्रकार पाँचों इन्द्रियोंके विषय ज्ञेयमात्र हैँ बैसा न सानकर 
इए्ट-अनिष्ट मानना और उसीमे एकत्व माननेवाल्य अज्ञानी है; ज्ञानी 
अपना स्वरुप पाँचों इन्द्रियोंमे प्रथक ज्ञातामात्र जानते हैं। 

आत्माकी वर्तमान अनित्य पर्यायमें मिथ्यादशन, अज्ञान और 
अधिरति यह तीन प्रकारका विकार है; आत्मद्रव्य तो त्रिका अविनाशी 
है, विकारकी पर्याय तो उत्पन्नध्यंसी है, नाशवान है, परन्तु अज्ञानी 
उसे अपना मानकर उसका कर्ता होता है। अज्ञानीको परसे भिन्‍नत्वका 
विवेक नहीं है, परको एकरूप मानता है वही बन्धनका कारण है ।९४। 

अब इसी वातको विशेष कहते है'--- 


तिविहो एसुवओगो अप्पवियप्पं करेदि धम्मादी । 
कत्ता तस्मुवआंगस्स होदि सो अत्तमावस्स ॥९%५॥ 

त्रिविध एप उपयोग आत्मविकलूपं करोति धर्मादिकस | 

कर्ता तस्योपयोगस्य भवति स आत्मभावस्य +॥ ९५॥ 

अर्थ:---तीन श्रकारका यह उपयोग “ मैं धमौस्तिकाय आदि हूँ?” 
ऐसा अपना विकल्प करता है, इससे आत्मा उस उपयोगरूप अपने 
भावका कर्ता होता है। 

जीव मिथ्यादर्शन अज्ञान और अबिरति इस तीन प्रकारके परिणाम- 
विकार द्वारा अपना ऐसा विकल्प करता है कि में धर्मास्तिकाय हैँ, 
मैं अधर्मास्तिकाय हूँ, मैं आकाशास्तिकाय हूँ, इससे धर्मास्तिकाय आविको 
मी अपना मानता है और उस भावका कतो होता है। 

चास्तवमें यह सामान्यतया अ्ज्ञानहप जो मिथ्यादशैन, अज्ञान, 


२१४० ] संमयंसार मंवर्चत.[ भगवानश्रीकुन्दकुन्द-- 


अविरतिरूप तीन प्रकारका स्विकार चेतन्येपरिणाम है. वह पंरके और 
अंपने अधिाशेष द्शनसे, अधिशेष ज्ञानने और अधिशेष रतिसे 
(-छीनतसे ) ख-परके समस्त भसेदको गौण करके छ्ेयज्ञायक भाषकों 
प्राए--ऐसे चेतन और अचेतनका सामान्य एक आधाररूप अनुभवन 
फरनेसे, “ मैं धम हूँ, में अधर्म हूँ, में आकाश हैँ, में काल हूँ, में पुदूगल 
हूँ, में अन्य जीव हूँ ?-ऐसा अपना विकल्प उत्पन्न करता है। 


संक्षेपतते जीवके तीन प्रकारके परिणाम हैँ; विपरीत ज्ञान, विपरीत 
मान्यता और बिपरीत स्थिरता। परकी और अपनेको एकरूप माने वह 
विपरीत मान्यता है, परको और अपनेको एकरूप जाने षह विपरीत शान 
है, परमें एकंरूप छीन हो वह विपरीत स्थिरता है। इसप्रकार स्व और 
परके सम्रत्त भेदोंको ढेंक देता है। चेतन्यका परके साथ मात्र शेयज्ञायकका 
सम्बन्ध है, परन्तु अज्ञानी चेतन और अचेतनका एक आधार माननेसे, 
एकरूप अनुभव करनेसे ज्ञेय वह में हँ--इसप्रकार परक्षेयको अपना 
करता है; में धर्मास्तिकाय हूँ, में अधमोस्तिकाय हूँ, इत्यादि विकल्पोंको 
अपना करता है। परम उदासीन ज्ञाता स्वभावकों भूल जाता है इसलिये 
विकल्पोंको अपना करता है इससे परद्वव्यकों भी अपना करता है। अन्य 
जीवको भी अपना मानता है, पुदूगलको भी अपना मानता है, गांब, 
नगर, देश, देव, गुरु, शाख्र, क्री, कुटुम्ब, शरीरादिको अपना मानता है, 
वे तो सब परवस्तुएँ हैं, आत्माके ज्ञानका ज्ञेय हैं, तथापि अज्ञानी मानता 
है कि स्री, कुटुम्ब, लड़का, भाई, बहिन-आदि और हम सब एक हैं। 


स्री है वह तो अद्धांगिनी है, इससे हम दोनों एक हैं--बैसी 
मान्यता अज्ञान है। साईं, स्लीका आत्मा भिन्‍न है और तेरा आत्मा 
भिन्‍न है, स्लीका शरीर प्रथक्‌ है और तेरा शरीर प्रथकू है, दोनों द्रव्य 
विल्कुल भिन्न हैं, स्री कह्ाँस आईं और कहाँ जायेगी और तू कहाँसे 
आया कहाँ जायेगा, दोनोंका कहीं मी मेल नहीं है, तू मोहका सारा 
एकत्व मानकर अज्ञानताका सेवन कर रहा है । 


कितेनें ही कहते हैं. कि--हम पिता-पुत्र दोनों एक हैं, वैसा 
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माननेवात्य पर आत्माको और अपने आत्माको--दोनोंको एक मानता 

है। भरे भाई! समी दृत्य प्रथक्‌ हें, कोई द्रव्य एक हो ही नहीं सकते, 

तूने भ्रान्तिवश एकता मान रखी है, वह संसारमें परिभ्रेप्तण 'करनेंका 
| कारण है, परव॒स्तु जानने योग्य-ल्लेय है, और तू ज्ञाता है, परन्तु 
आन्तिवश अज्ञानी ज्ेय और ज्ञानको एंक मानता है। मेरा आंत्मा 
और परका आत्मा-हम दोनों एक ही वृक्षकी शाखा हैँ--ऐसी मान्यता 
बिल्कुल अन्लान है, पुदूगलद्रग्य और आत्मा दोनोंका आधार एथं#-| 
पृथक है--ऐसा न मार्नकर, दोनोंका आधार एंक है--बैसा मानता है 
वह अन्नानता है। 

धर्मारतिकाय तो गतिमें निमित्तमात्र है, वहाँ अज्ञानी मानता है. 

कि धर्मोस्तिकाथ और मैं-दोनों एक हैँ। जो श्ञेय और ज्लानकी भिन्न 
नहीं कर सकता वह धर्मोास्ति, अधर्मास्ति, आकाशास्ति इत्थांदि संममस्त 
ज्ञेयोंकी एक मान रहा है। धमोौस्तिकाय आंदिका जो विंकेल्प आये 

उससे अपनेको प्रथक्‌ नहों जानता, इसलिये धर्मास्तिकायकीं ही अपना 

मानता है | 

कितने ही कहते हैं कि हम धर्मास्तिकायको जानते ही नहीं, और 

देखते भी नहीं हैँ, इसलिये उसे दम अपनेरूप नहीं मानते। परन्तु 

शासत्रमेसे धर्मास्तिकायका नाम जो सुना है! इससे धमौस्तिकायेंका विकर्ल्प 

आता है और उस विकल्पसे अपनेको भिन्‍ने ज्ञाता-सोक्षीरूप चेहीं 

जानता, विकल्प और मैं दोनों एक हँ---ऐसा मानते हे, इससे धंमौस्ति- 

काय भी मैं हँ-ऐसा मानता है। गतिमे, स्थितिमे, अवकाशमे, परिणमनेमे 

वे अन्य द्रव्य निमित्तमात्र हैं--ऐसा जो नहीं भानता वह पधरर्मास्तिकांय 

आदि सभी द्रव्यरुप में ही हँ--ऐसा मान ही रहा है। 


शरीरादिको अपना मानकर जड़को अपना मानता है, सत्री, कुटम्बको 
अपना मानकर अन्य जीवद्रज्यकों अपना माना, स्वतः बीमार हो 
स्लरी-पुत्रादि भलीभांति सेवा करें तो ऐसा मार्नता है कि सर्बने भेरी 
'अंच्छी सेवा-सुभरुते की इससे ही मैं जल्दी अच्छा हो गया, ऐसा मौनेनें- 
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वालेका अभिप्राय ऐसा अज्ञानमय हुआ कि पर जीव और मैं दोनों एक 
ही हँ। अरे! अन्य जीवको अपनेरुप माननेमे तो देव, गुरु समी आ 
जाते हैं। देव, गुरु मेरे आत्माके आधार हूँ, मेरा आत्मा देव, गुरुसे 
उत्पन्न हुआ है इसलिये देव, गुरु मेरे आत्माके आधार हैं. ( आत्माकी 
स्वभावपर्याय प्रगट दो तव देव, गुरुका निमित्त होता है परन्तु देव-गुरु और 
शासत्र अपनी स्वभावपरयायकों प्रगट नहों कर देते ) देव, गुरु मेरे 
आत्माकी स्वभावपयाय प्रगट कर देते हँ--ऐसा अज्ञानी मानता है। 


एक रजकणसे लेकर तरिलोकीनाथ तीरथकर--वे सब और मैं 
एक ही हैं, ऐसा मानना, जानना और उसमें ढीन होना सो अज्ञान है। 
दूसरा मुझे छाभ-द्वानि करता है, वेसा अमिप्राय कब आता है? कि 
पर और मैं--दोनों एक हैँ, ऐसा माने विना वह अमिप्राय आता दी 
नहीं। स्व-परकी एकतारूप विपरीत अभिग्रायके द्वारा ख-परको प्थकू 
करनेका विवेक ढक जाता है। 


किसीकी कृपासे मोक्ष होता है और किसीके शापसे नरक- 
निगोदमें जाते ह---ऐसा माननेवाला परको अपना मानता है, वह 
स्व-परकी एकतारूप मान्यता ख-परके विवेककी ढक देती है। धर्म, 
अधमे, आकाश, काल, पुदूगल और अन्य जीव--बह सर्व पदार्थ मैं हूँ, 
ऐसी श्राँतिकि कारण जो सोपाधिक-उपाधियुक्त है-ऐसा चतन्यपरिणामों 
रूप परिणमित होता हुआ यह आत्मा उन सोपाधिक चेतन्यपरिणाम- 
रूप, विपरीत भावका कर्ता होता है। यह ज्ञेय और मैं-दोनों एक हूँ, 
ऐसा भाँतिके कारण मानता है। ज्ञेय-ज्लायक भावको प्रथकू न रखकर 
एक करता है। राग-द्वेप चैतन्यके साथ निकट क्षेत्रमे हैं, उन्हें. अपना 
मानना सो सविकार परिणाम हें--वैसा कहा था, ओर दूसरे ज्ञेय हैं 
वे दूर हैं, इसलिये उन्हें अपना मानना वह सोपाधिक परिणाम है, उस 
सोपाधिक परिणामका चेतन्य स्वत. कर्ता होता है । 


चैतन्य अज्ञानमावसे अन्य जीवको अपना मानता है, उस 
अन्य जीवमे कौन वाकी रहा! त्रिलोकीनाथ तीथेकरदेव मी बाकी 
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रहे, एक ओर स्वत' चेतन्य और एक ओर समस्त ज्ञेय आ गये, 

ओर राम और एक ओर सारा गांव आ गया, दिव्यध्वनि और शास्त्र 
मी बाकी न रहे। अज्ञानी, अज्ञानसे दिव्यध्वनिको तथा शाक्षोंकोी-समीको 
अपनेरुप मानता है । अपने आत्माको, तीर्थट्वूरदेधको और दिव्यध्वनिको 
किसीको प्रथक्ू नहीं मानता, सबको एकमेक मानता है । जिसने एक 
पदार्थों अपनेरूप माना उसने सर्व पदार्थाकों ही अपनेरुप माना है । 


में अन्य निमित्तके विना ही गति कर सकता हूँ---ऐसा जो 
मानता है वह अपनेको धर्मद्रव्यरूप ही मानता है । कितने ही कद्दते हैं 
कि हम धर्मास्तिकायको नहीं देखते है, परन्तु भाई शरीरकी गति 
होती है उसमें धर्मास्तकायका निमित्त है | जो शरीरकी गतिको अपना 
मानता है वह उसके निमित्तको भी अपना मानता है, अर्थात्‌ धर्मास्ति- 
कायकोी मी अपना मानता है | में अन्य निम्तित्तके बिना ही स्थिर रहता 
हूँ---ऐसा जो मानता हे वह अधर्मास्तिकायको अपना मानता है। शरीर 
स्थिर रहता है उसकी स्थिररुप अवस्थामे अधमोस्तिकाय निमित्त है, 
शरीरकी स्थिरूूप अवस्थाकों जो अपना मानता है वह उसके निमित्तको 
भी अपना मानता है अर्थात्‌ अधमोस्तिकायको सी अपना मानता 
है । आकाशास्ति अवगाहन देनेमें निमित्त है, उसे न मानकर, यह मेरा 
स्थान है--ऐसा ममत्व करता हे, उस स्थानरूप अपनेको मानता है 
अर्थात्‌ आकाशको भिन्‍न खीकार न करके मैं स्वतः ही आकाश हेँ--- 
ऐसा मानता है । निमित्तके कार्य में कर सकता हूँ, ऐसा जो मानता है 
वह निमित्तको भी अपना मानता है । 


उसी प्रकार कालद्रव्ययों भी अपना मानता है, काल नामक पदार्थ 
स्वतंत्र-भिन्‍्न है, उसे स्वीकार न करके दिवालीके दिन अच्छे हैं, 
लग्नके दिन अच्छे हैं, वे मुझे सुखकर हँ--ऐसा जो कालमे ममत्व 
करता है वह कालट्रव्यको अपना मानता है । प्रत्येक द्रव्यकें परिणमनमें 
कालद्रव्यका निमित्त है, उसे स्वीकार न करके कालका ममत्व करता 
है वह काल्द्र्यको अपना मानता हे । में अपनेसे ही परिणमता हूँ, 
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उसमें काल्दन्यका, निमित्त हे---ऐसा जो नहीं मानता- वह. काल्टव्यका: 
मम करता, है और काल्द्रव्य तथा अपनेको एकरूप मानता हे । 

» पौद्गलिक पद्नार्थाक्री- क्रियाको में ही करता हूँ---ऐसा जो मानता हैं, 
वह- अपनेको पुदुूयलद्रव्यरूप- मानता है। वाणीकी किया, शरीरकी- क्रिया, 
कपड़े आदि वरावर रखनेकी क्रिया वह सब क्रिया में ही करता हूँ और करा 
सकता हूँ---ऐसा जो मानता है वह पुदुगलद्रन्यकों अपना ही मानता है - 


“ कोई भी जीव- परका भत्य-बुरा कर द्वी नहीं सकता दे, किन्तु 
बैसी- इच्छा युक्त-पुण्य-पापके भाव कर सकता है । ऐसा-न मानकर 
अन्य जीवोंक्रा हिवाहित में ही करता- हँ---ऐसा जो मानता है वह 
अपनेको- अन्य जीवरूप मानता है, पर मेरा भत्य करे और मैं- परका 
हित कहें, पर मेरा घुग़ग करे और में परका विगाडँ--ऐसा जो 
मानता है वह, अन्य जीवको अपना मानता है | पर मुझे- छाम-हानि 
करता है और में परको द्यम-हानि करता हँ--ऐसा जिसने माना. है- 
उसने स्वत को- और अन्य जीवॉकी एकमेक माना है-। अन्य जीवॉको 
अपनेसे पृथक नहीं माना वहीं अज्ञान है । 

जीच अपने ज्ञातापनको भूलकर परका कुछ कहेँ ऐसी इच्छा करता 
है लेकिन दूसरोंका कुछ भी करनेमें कोई समर्थ नहीं है, दूसरे- अपना 
भव्य नहीं कर सकते कोई किसीका तीनकालमें कुछ भी करनेमे समर्थ 
नहीं है; एक तत्त्व दूसरे तत्त्वका कुछ भी करे तो दो तत्त्व एक हो 
जायें परन्तु चेंसा तो कभी वनता ही नहीं है । 

प्रत्येक पदार्थ भिन्न-भिन्न, स्ववः अपनेमें स्वतंत्र है। किसीका 
उपकार-फोई कर ही नहीं सकता, जब किसी जीब्रका हिंत होता-है तब 
सच्चे -देव-गुरुशाल्का निमित्त होता हे, इससे घीका घड़ा कहने- समान 
उपचारसे - ऐसा कहा जाता है-कि उन्होंने उपकार किया. है। जो 
निमित्तको और- अपनेको भिन्न नहीं सानता वह एकमरेक सानता है-। 
घमोस्विकाय, _ अधमोस्विकाय, आकाशाम्तिकाय, काठ, पुदुगलदिके 
विकल्पके समय स्वतः शुद्ध चतन्य मात्र होनेका भान ख्खनेसे जो 
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धर्मादिके, विकल्पमें एकाकार- हो जाता है वह अपनेकी धर्मादिद्वव्यरूप 
मानता है ।- 


यहाँ कर्ता-कर्मका अधिकार चर रहा है । आत्माका स्वभाव निर्मल 
ज्ञानचन है, आत्माकी ,पर्यायमे जो राग-द्वेष, होते हैं: वह विकार है विकार 
अपना स्वभाव नहीं है; विकारमे युक्त न होकर स्वरुपमे जाग्रत--सावधान 
होना वह धर्मात्माका कर्तव्य है । परद्रव्यसे और सर्च विक्रल्प/ गगादिसे, 
कर्तृेत्वसे अपना स्वरूप प्रथकु- माने बह धर्माका लक्षण है। 

घर्मास्तकाय, अधमौस्तिकाय आदि छहों- द्रव्य मुझे सहायक 
हँ-- ऐसा मानना मिध्यात्व है। जो पर है सो मै- हूँ---ऐसी एकत्बबुद्धि. 
हुए बिना ऐसा भाष दी नहीं उठता कि पर मुझे सद्दायता करता हे । 
उपचार मात्रसे सहायक वोल्य जाता है लेकिन बनता नहीं है । परद्रज््य 
पर और संयोगी भाव पर दृष्टि रखना सो धर्मात्माकी- दृष्टि नहीं- है; 
परन्तु आत्माके निर्मल स्वभाव पर दृष्टि रखना सो धर्मीकी दृष्टि है ॥; 


धर्मात्तिकाय - अधर्मोस्तिकाय - आकाशास्तिकाय -- परमाणु “-- असंख्य 
कालाणु और अन्य आत्मा--उन सभीके विकल्पमे लीन. हो, जाये; 
में ज्ञानस्वरूप प्रथक्‌ हँ--ऐसा भान न रखे ओर परद्रव्यसे अपनेमें 
विपरीतता सानकर परद्रव्य-परक्षेत्र-परकालादिसि जो राग होता है 
वही में हूँ--ऐसा माने वह अन्य द्रव्योंको अपनेरूप मानता है और 
अपनेकी अन्य द्रव्यरूप मानता है । सविकल्प ज्ञानमे. जो द्रव्यका विषय 
हुआ उस, बिकल्पमे इच्छामे अपनेको भूलकर एकाकार हुआ है--बही 
धर्मास्तिकायादिको अपनेरूप मानता है। आत्माका' निर्मेह स्वभाव 
परसे भिन्न है, निर्विकल्प ज्ञाता-दृष्टा शान्तरूप हे उसे भूलकर विपरीत 
पुरुषार्थंक कारण जो परद्रत्यका ,शुभ या अशुभ जो-जो विक्रल्प, आता 
है. उस-उस विकल्पको जो अप्नेरूप मानता है बह- परद्रत््यको, अपनेरूप 
मानता है । 


ख्री, कुठुम्बका राग आये अथवा तीर्थक्लरदेवका शग आये; परन्तु 
उस, समय जो अपने आत्माका प्रथक्‌ भान न. रखे' और रागको,ही 
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अपना माने उस रागको भल्य माने वह अपनेको अन्य आत्मारूप मानता 
है, रागी ही मानता है। ९४ वो गाधामें ऐसा कहां था कि भावक 
अर्थात्‌ मोहकमंकी प्रकृति और भाव्य अर्थात्‌ पुण्य-पापादिके परिणाम, 


उन सबसे आत्मा मिन्न है; और इस ९५ बीं गाथामें ऐसा कहा कि सर्व 
परद्रव्योंसे आत्मा भिन्न है । 


दूसरे आत्माका हित या अहित करनेका विकल्प आया, उससमें 
कोई मी पर अवलम्बन लक्षमें लेकर घिकल्प आता है, उस वर्तमान 
अवस्थामें सम्पूर्ण द्रव्य रुक जाता है, अखण्ड वस्तुका प्रथकू भान नहीं 
रहा इससे विकारी अवस्थाको अपनेरूप किया और अन्य आत्माफे 
हिताहितको तथा अन्य आत्माकी भी अपनेरुष किया और स्वत' उसरूप 
हुआ, अन्य आत्माका हिताहित में करता हूँ अर्थात्‌ में उसरूप हो जाता 
हैं--ऐसी मान्यता की; इसप्रकार मोहवश होकर परद्रव्यकों अपनेरूप 
करता है । 

आत्मा त्रैकालिक अनन्त आनन्दसे परिपूर्ण है, उसमें अपनी भूलसे 
घर्तमान अवस्थामें जो पुण्य-पापका विकार होता हे, परके कारण शगादि 
नहीं हो सकते हैं छेकिंन उसी विकारमे जो रुक जाता है, विकारी ही 
में हूँ, विकार मेरा कर्तव्य है--ऐसा मानता है वह परद्रव्यको अपनेरूप 
करता है । धर्मारितिकायादि परद्वव्योंका विचार, मैं अपने स्वरूपमें स्थिर 
नहीं हो सकता इसलिये आता है--ऐसा भान न रहनेसे में उससे 
पृथक हैँ यह भी भान न रहनेसे, जो विचार आता है जिस विषयका 
राग आया उसीमें रुक जाता है, वर्तमान अंश ं ही रुक जाता है और 
प्रेकालिक ज्ञाता अपनेकी भुलकर पर्तमान अनित्य अवस्थामें ही रुक जाता 
है, वह परद्रव्यको अपनेरूप करता है | 


जिस प्रकार नट नाचते-नाचते डोरीसे गिरता नहीं है, वैसे ही 
में नित्य एक ज्ञायक आत्मा हैँ, ज्ञानमे जाग्रति करनेवाल्य हूँ ये 
निः्वयरूप डोरी चूक गया तो फिर चाहे वह तीर्थड्डरदेवके पास बैठा 
हो, त्॒तमे अथषा पूजामे वेंठा हो, चाहे जिस शुभ क्ियामें बैठा हो, 
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परन्तु वह परद्वव्यको अपनेरूप करता है, अतः उसके चौराप्तीका अन्त 
आये वैसा नहीं है । 


अज्ञानसे वह विकारका कर्ता होता है और विकार उसका कार्य होता 
है। देव, गुरु, शाक्षकी ओरके शुभपरिणाममे हो, शास्त्रश्रवणमें बैठा हो 
परन्तु मात्र शब्दोंके उपर लक्ष हो तो-मात्र शब्दोंमि ही एकाकार हो तो- 
शुभपरिणाममे ही एकाकार दो तो, उसे प्रथक्‌ ज्ञायक-आत्माका भान नहीं 
है, इससे वह परद्वव्यका कर्ता है और उसके कारण परिश्रमणका अभाव 
नहीं हो सकता। ज्ञानीको ज्ञायक आत्साका भान प्रवर्तमान है, शुभाशुभ 
परिणामोंमें प्ृथक्त्वका विवेक वर्त रहा है. केसा भी राग दो वह बाधक 
है, दोप है. ऐसा जानता है। ऐसी दशामें भी शुभपरिणाम आते अवश्य 
हैं, परन्तु उन शुभपरिणामोंसे तो ज्ञानीका संसार नहीं बढ़ता और अशुभ 
परिणामोंसे भी संसारकी वृद्धि नहीं होती, क्‍योंकि उसको शुभाशुभ 
परिणामोंसे एकल्वबुद्धि दूर हो गई है, इससे संसार भी टल गया है। 

कोई ऐसा कहे कि ऐसे पंचमकालरमें पुरुषार्थ केसे हो? परन्तु 
जिसे पुरुषार्थ नहीं करना हे वद्द कालका बद्दधाना बतत्यता है। खतः 
पुरुषाथ करे तो काल कहीं आड़े नहीं आता, अपने पुरुषार्थकी मंदतासे 
पंचमकालमें जन्म हुआ हे, उसमें कहीं कालका कारण नहीं है वहाँ मी 
तेरा अपना ही कारण है। अपना माहात्म्य नहीं आता इससे किसी 
पर कालकी लब्धि वगेरह नाम लेकर दूसरोंके बहाने निकाल्ता है। 
अपने स्वभावका माहात्म्य आये तो राग-द्वेष मी घटता है। में राग- 
द्वेषका दूर करनेवाल्ा केसा और कितना हूँ---इसका महात््य आये बिना 
यथारथतया राग-द्वेष कम नहों होता, तो फिर दूर कहाँसे होगा? स्वरुूपके 
भान बिना कदाचित्‌ कषायकों मन्द करे तो पुण्यबन्ध हो, स्वगमें चला 
जाये परन्तु भवका अन्त नहीं द्ोता। 


चेतन्य वीतरागसखभावी, शग-द्वेघरहित स्वतत््व केसा है--इसका 
, भान और एकाग्रताके श्ाश्रयके बिना वास्तबमें राग-द्वेष दूर किये ही 
त्हीं जा सकते । 


५ 
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अपनेको भूलकर अनन्तकारू तक ग्रगनद्वेष किये, फिर जागृत हुआ 
इससे कहता है कि अब मुझे राग-द्वेंष उत्पन्न न हो इस प्रकार 'ज्ञाता 
रहना 'है, अब मुझे अज्ञानमय कर्तापनकी बुद्धि और राग-द्वेषकी आवश्यकता 
'नहीं है। अनन्तकाल तक तो राग-द्वेष अज्ञान किये और अब, क्षणभर्रमें 
कहता 'है कि मुझे राग-द्वेषषा ममत्व नहीं चाहिये--ऐसा -नित्य शुद्ध 
ज्ञातास्थरूपका भान करनेवाल्य कितना महान होगा? उसका माहात्म्य केसा 
होगा ? ऐसे अखित्य महिमावनत भगवान आत्मस्वभावके भान बिना, उसके 
माहात्म्य बिना दृष्टि बिना कप्ताय दूर नहीं होती । 


वीतरागी स्वभावके आश्रय बिना वास्तवमें कषाय दूर द्योती ही 
नहीं । आत्मस्वभावके आश्रय बिना--नित्य ज्ञायकके अस्तिके आश्रय बिना 
कषायकी नास्ति नहीं होती । आत्माके भान बिना कषाय मन्द्‌ करे तो 
मिथ्यात्व कमके पाप सदह्दित पुण्यका बन्ध हो और स्वर्गकी श्राप्ति हो, 
परन्तु 'आत्माका सान नहीं किया इससे पापानुबन्धी पुण्यवाद्य भी परंपरासे 
'बिगोदमें चछा जायेगा। निगोदकी गति और मोक्षकी गति एक दूसरेके 
"विरुद्ध है--तत्त्वदृष्टिका बिराधक निगोदमें जाता है और तत्त्वदृष्टिका 
आराधक मोक्ष प्राप्त करता हे। 
विकारका नाशक नवीन नहीं होता, परन्तु स्वत'सिद्ध अनादि-- 
अनन्त है । विकारका नाश करनेवाला अमी तक रहा कहाँ ? किसप्रकार 
रहा ? उसके भान बिना बन्धनसे मुक्त नहीं होता, कर्ता-कर्मपना नहीं 
मिटता । जैसे शाग-द्वेष हुए उतना ही अपनेको माना, तो फिर राग-द्वेष 
दूर कहांसे हों? राग-द्वेषका नाश करनेवाला मात्र शुदू-पवित्र अनन्तवीय- 
युक्त आत्मा कितना हे? कहाँ है? केसा है? इस भान बिना कथाय दूर 
नहों होती, कदाचित्‌ बर्तमानकाल परय्यनत कषाय मन्द होती दिखाई दे 
परन्तु फिर ज्योंकी त्यों वैसी तीत्र कषाय होती है । 
शरीर, मन, वाणी तो आत्मामें नहीं हैँ, परन्तु पुण्थे-पापके 
परिणाम प्री आत्मामे नहीं हैं। परमे एकाम्र कब द्ोता है जब ऐसी 
मान्यता दो कि पर मुझे लाभ-द्वानि करता है, सहायता करता है; और 
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ऐसी मान्यता कंध होती है कि जब यह माने कि पर और में एक हूँ। 
दो द्रव्योंकी एक माने बिना ऐसा भाव द्वी नहीं आता कि मैं परको 
लाभ-द्वांनि कर सकता हूँ। परमें देव-गुरु-शांस् सभी आ गये | भ्ज्ञानके 
कारण विपरीत भावोंमे कर्ताकर्मपना है, अज्ञान ही कर्म-बन्धनको उत्पन्न 
करनेका कारण है, अज्ञॉनरुप चैतन्यपरिणोम अपनेको धर्मादिद्रंव्यरूप 
मोनेता है, इससे वह अज्नानेरूप उपाधिपरिणामका कर्ता होता हे और वह 

अज्ञानरूप भाव उसका कमे होती दे ॥ ९५॥ 
४ इससे कठृत्वका मुल अज्ञान सिद्ध हुआ ”--ऐसा अब कहते हैं:-- 


एवं पराणि दव्वाणि अप्पयं कुणदि मंदबुद्धीओ । 
अप्पाणं अवि य पर करेदि अण्णाणभावैण ॥ ९६ ॥ 


एवं पराणि द्रव्याणि आत्मान करोति मंदबुद्धिस्तु । 

आत्मोनमपि च पर कंरोति अज्ञॉनम्रावेन ॥ ९६॥ 

अर्थ.---इस प्रकार मन्दबुद्धि अर्थात्‌ अज्ञानी, अजानभाव॑से परढरग्योंको 
अपनेरूप करता हे और स्वत को पर करता है। 

आत्मा तो निविकल्प वीतरागस्वरूप है, इससे जो अनभिन्न है वह 
मंदवुद्धि है--अज्ञानी है; फिर चाहे वह भले ही धाराशास्री हो, वड़ा 
प्रधान हो यां धम्शासत्रका पाठी दो परन्तु जिनको आत्माका भान नहीं है 
उन सबका समावेश मन्दवुद्धिमे हो गया । 

अज्ञानी जीव परको अपना मानता है और अपनेको पर मानता 
है, परमे छीन द्वोतां है और परको अपना बनानेका प्रयास करता है 
परन्तु बह कभी अपना नहीं होता । 

इसश्रकार अज्ञानी आत्मा में क्रोध हूँ? इत्यादिकी भाँति और 
“मैं धर्मद्रव्य हूँ? इत्यादिकी साँति परद्र्यको अपनेरूप करता है और 
अ्पै्ेंको भी परद्रव्यंसुप करता है । 

औत्मा क्रोधादि विकारसे रहित है, पराश्रयरहित है, परन्तु अज्ञानी 
उसे विकार सद्दित और पराश्रययुक्त मानता है--इसैप्रकार वह परुकी 
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अपनेरूप मानता है। मैं पुण्यपरिणामोंसे निभ रहा हूँ, मेरा पुण्यपरिणामके 
बिना नहीं चछ सकता--इसप्रकार अपने निर्विकार स्वभावकी भूलकर 
जिसने अपनेको विकार परिणामों जितना ही माना है उसने अपनेको 
पररूप किया है और परकी अपनेरूप किया है । 


धूप-छाँदहकी खबर पड़ती है, ठण्ड-गर्मीकी खबर पड़ती है, भूख 
लगी है इसलिये खा रू, यह बर्तु मुझे अलुकूल या प्रतिकूल है-- 
इसप्रकार समस्त परकी खबर पढ़ती है, परन्तु मै त्रिकाली अखण्ड पूर्ण- 
स्वरूपसे कोन हूँ, उसकी खबर नहीं होती, स्वतः अनन्तगुणस्वरूप आत्मा 
है---ऐसे अपने स्वरूपका माहात्म्य नहीं, परन्तु परका ही माह्यत्य आता 
है, अज्ञानपनेसें परकी ही महिमा आती द्वै। अज्ञानके कारण जिसम्रकार 
अज्ञानी विंकारी परिणामोंकों अपना करता है, उसीप्रकार धर्मोदिक द्रव्य और 
अन्य जीबद्रत्यको भी अपना करता है | 


परके ऊपर दृष्टि होनेसे-मैं अन्य जीवका द्िताहित कर सकता हैँ, परको 
मैं तार सकता हैँ, ऐसा बह मानता है और इससे बह अपनेको उस प्रकारका 
शग-द्वेष-मोहरूप परिणाम जितना द्वी मानता है । भले ही घहद अपनेको 
इतता बड़ा माने परन्तु स्वतः इतना बड़ा नहीं है, किसीका कुछ करनेमें 
समर्थ नहीं है क्योंकि प्रत्येक आत्मा समस्त परवरतुओंके सम्वन्धसे रहित 
है. ऐसा वस्तुका स्वभाव है। धर्मादिक द्रव्य सी आत्मामें नहीं हैं, पुण्य- 
पापके परिणाम भी आत्मामें नहीं हैं, उन्हें भी परवस्तु कहा है; उन सबकी 
अज्ञानी जीव अपना मानता है । सगवान आत्मा तो समस्त परवस्तुओंके _ 
संबंधसे रहित अपार-अमयोदित स्वभाववात्य है, परन्तु अज्ञानीको भान नहीं 
है, इससे परद्वव्यॉँंकी अपनेरूप करता है और अपनेको भी परद्वव्यरूप करता 
है । परसे आधार-आधेय मानकर परवस्तुके कारण अपनेमें परिवर्तन 
होना मानता है और अपने कारणसे परका कार्य मानता है। 


इसप्रकार स्व-परका अ्ज्ञानके कारण ही सबविकार और सोपाधिक 
किये हुए चैतन्यपरिणाम द्वारा उस प्रकारके अपने भाषोंका कर्ता 
प्रतिमासित होता है । 
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'. आत्मा अनन्तज्ञान, अनन्तदशन, अनन्तआनन्द, अनन्तवीये ऐसे 
अनन्त-अनन्त सामर्थ्यसे भरपूर वर्तमानमे ही है। समय-समय त्रिकाली 
होकर आत्मा अनन्त है--ऐसी अनन्तता नहीं है परन्तु वर्तमान प्रत्येक 
समयमे ही अविनाशी अनन्त सामर्थ्यवाले परिपूर्ण मावसे भरा हुआ 
है इससे अनन्त है,--ऐसा आत्माका नित्य अपार स्वभाव हे। 


चर्तमान अनित्य पर्यायम॑ क्रोध, मान, साया और लोभके जो 
परिणाम होते हैं. उनकी सीमामे तू आ जाये--इतना तू नहीं है, तू तो 
अपार है। धमोस्तिकाय, अधमौस्तिकाय, आकाशास्तिकाय इत्यादि 
द्रव्योंका अवलम्बन ले-उतना तू नहीं है परन्तु तू उन सबसे रहित 
अपार-अमर्यादित ज्ञानानन्द स्वभाववाला है, उन सब द्रव्योंकी तुझमे 
नास्ति है। 


आत्मा शुद्ध चेतन्‍्य धातुमय है, जो आत्माके अनन्त-अपार 
पूर्ण स्रमावकी धारण कर रखे वह नित्य चेतन्यधातु आत्मा अपार 
स्वभाववाल्य है, परका अवलूम्बन लेकर परकी ओर रुके वह आत्माका 
स्वभाव नहीं है। आत्मा स्वतः अपनेको जानता है. और अपनेसे प्रथक् 
 सबवे परद्रव्यॉको मी जानता है--ऐसा अपार स्वभाव आत्माका 
वर्तमानमे ही हे, उतना अपार सर्वज्ञ आत्माको न माने परन्तु क्रोध, 
मानादि विकार जितना ही माने वह संसारका कारण है। यह गाथा 


बहुत उच्च है। आत्माके अपार र्वभावकी प्रतीति-विश्वास महिमा 
लाओ, ऐसा कहती है। 


आत्माके ज्ञान-श्रद्धा-शान्ति-वीये इत्यादि ख्वभावका सामथ्य अमाप 
है, अपार -है, तिकाल स्वाधीन है। आत्मा अपने असली रबभावसे 
च्युत होकर किसी एक सप्तय मात्र भी विकारमय नहीं हुआ, तथापि 
अज्ञानके कारण अपनेको सबिकार और सोपाधिक मानता है। 'स्वभावके 


साम्थ्येका भान न दोनेसे वर्तमान विकार जितना ही अपनेको मानता है 
अर्थात्‌ अपनेको सबिकार मानता है। 
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ओकोध, मात, माया, छोभको अपना मानना सो सबिकार परिणाम 
है और छह द्रव्यॉको अपना मानना वह सोपाधिक चेतन्यपरिणाम है, 
ये बिकारी परिणाम चैतन्यमें हुए, इसलिये उन परिणामोंबात्म होता 
हुआ, उस प्रकार मैं होनेवाला हूँ--बैसा उसे भासित होता है, परन्तु 
पंरको अपना माननेमें मूल कारण अज्ञान है । 


अज्ञानी विकारी परिणामों. एकमेक होकर ऐसा मान लेता है. 
क्रि वे मेरे हैं, परन्तु ज्ञानी बेसा नहीं मानते, ज्ञानीको विकारका भय 
नहीं छंगता कारण कि 'उसने नित्य अधिकार स्वभावमेंसे नि'शंक 
साधकद्शा प्रगट की है, इससे पूर्ण घीतरागता केसे श्रगट की जा 
सकेगी-ऐसा उसे संशय-भय नहीं लगता; ज्ञानीने अमुक अशमें वीतराग- 
सत्रभावकी जाति प्रगट की है, इससे वह पूणे वीतरागता प्रगट करते 
हुए भयमीत नहीं होता । 


. श्रीमद््‌ राजचन्द्रने उदाहरण दिया है कि सिंहनीको सिंहका भय 
नहीं होता, नागिनको ज्ञागका भय नहीं होता, कारण कि उस भ्रकारका 
श्कज्ञानभाव उसके दूर हो गया होता है । मुझे यह ढु'ख देगा, उसगप्रकारका 
अज्ञानमाव उसके टल गया है, यह मुझे दुःख नहीं देगा परन्तु मेरी 

 शक्षा करेगा--बैसी उसे समझ है, इससे सिंहनीको सिंदका और नागिनको 
नागका भय नहीं छाता। वस्तु भय नहों कराती परन्तु अज्ञान भयका 

है। मनुष्योंको सिहका भय छगता है, बह सिद्दंके कारण नहीं 
छगता परन्तु अपने अज्ञानके कारण छगता है। सिंहके कारण यदि भय 
होता हो तो सिदनीको मी भय होना चाहिये। 


कोई पुरुष किसीका खूत करके आये, अथवा चोरी करके धन लाये 
तो, उसकी, खीको उसका भग्न नहीं दोता, क्‍योंकि उसे ध्यान है कि यह 
मुझे पतिकूत्ता करनेवाल़ा नहीं है, किन्तु अनुकूलता करनेचात्य है। 


उसीग्रकार ज्ञानीके अपने चारित्रमें गलतीके कारण आदप 
राग-द्वेप, क्रोव-मान आदि होते दँ, परन्तु वह समझता है कि यह 
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विकार मेरे नित्य स्वभावमें नहीं है, किन्तु पुरुषार्थकी दुबलतासे होते हैं: 
किन्तु सभावकी सीमासे च्युत होकर थे परिणाम होते ही नहीं । ज्ञानीका 
पुरुषार्थ इतना तीत्र है कि उसे विकारी परिणामोंका ऐसा भय नहीं छगता 
कि यह परिणाम मेरे स्वभावसे च्युत कर देंगे तो। ज्ञानी अपने और 
विकारके स्वरूपको वरावर जानता है । वह समझता है कि मैं अनन्त 
सामथ्यवाल्य आत्मा हूँ, विकारी परिणामोंमे इतनी सत्ता नहीं है कि सुझे 
स्वभाषसे च्युत कर द। जहां तक पूर्ण वीतराग नहीं होता बहाँ तक ज्ञानीको 
अल्प राग-द्वेष होते है, परन्तु उसने अंशत वीतरागत्वभाव प्रगट किया 
है इससे पूर्ण वीतरागता प्रगट करते हुए बह भयभीत नहीं होता । 


राग-द्वेष-मोह करने योग्य है, शुभराग चाहिये, ऐसा माननेवाल्य 
अज्ञानी अपनेको पुण्य-पापके विकार जितना ही सानता है, उस दोषका 
मूल अज्ञानभाव दे । छोग कहते दे कि-हम नीति करते हैं, परन्तु मैं 
आत्मा कौन हूँ? मेरा क्या स्भाव है? उसे जाने बिना अभिम्रायमे 
अनीतिके ढेरके ढेर पड़े हैँ, वस्तुका स्वभाव जेसा है उसे बेसा--यथाबत्त्‌ 
न माने और अन्य प्रकार माने वही सच्ची अनीति है । 


जिसप्रकार-छोकमे झूठ वोले' उसे अनीति कहते हैं, वेसे ही त्नस्तु- 
स्॒रभाव जैसा है उसे वेसा ही न मानकर पिपरीत माने वह झूठा हुआ, 
इसलिये वद्दी मद्दान्न अनीति हे। अम्नरयादित ज्ञान[त्तृसय अनन्त शक्तिसे 
परिपूर्ण ऐसा चैतन्यमूर्ति आत्मा हँ---उम़के, भाव बिना विकार दूर नहीं 
होता और जह्दातक भेद्विज्ञान द्वारा आत्माका भान नहीं है वहाँतक 
परपदार्थकी ओर उन्मुखताका भाव दूर नहीं होता। उस विक्लारी परिणामका 
सूठकारण अज्ञान दे, व्रिकरी-अविकारी स्वरूपका अधिवेक, सो अज्ञान 
है---बह प्रगट दृष्टान्तसे समझाया जाता है'-- 


जिसप्रकार भूताविष्ट पुरुष अज्ञानके कारण भूतको और अपनेक़ो 
एक मानता हुआ, मनुष्यको अनुचित-ऐसी विशिष्ट चेशओंके अव्ूम्बन 
सह्दित, भयद्गर आरम्भसे भरे हुए अमानुषिक व्यवद्ाखुला द्ोनेसे उस 
प्रकारके भावोंका कर्ता प्रतिभासित होता है । 
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जिसके शरीरमें भूत छगा हो उसे ऐसा भान नहीं रहता कि यह 
भूत है और मैं मनुष्य हूँ, इससे वह भूतको और अपनेको एक मानता 
है । भूत उसके दरीरमें रहकर जो चेष्टा करता है उसे बह अपनी 
मानता है, मलुष्योंको शोभा न दे ऐसी चेष्टाएँ करता है, सास-सझुर बेठे 
हों और अइलील बोलता है, भागता है, कपढे फाढ़ता है, घरकी बस्तुएँ 
तोड़ता-फोड़ता है--ऐसी अनेक प्रकारकी कुचेष्टाएँ. करता है, और वे 
सब भाव मेरे ढें--ऐसा उसे अज्ञानके कारण भासित होता है, इससे 
उन भाषोंका कतों होता है । किसीके पापका उदय हो तो उस समय 
उसके भूत अवेशका ऐसा प्रसंग वनता है, कोई निम्न कोटिके व्यंतरदेव 
होते हैं वे किसीके पापका उदय हो तो वहाँ प्रवेश करते हैं । 


कहीं कहीं तो स्तरियाँ व्यर्थका ढ्ोंग ही करती हैं, अधिकतर तो 
ढंग द्वी दिखाई देते हैँ, किन्तु कहीं सच्ा होता है । यहाँ तो आचार्य- 
देवने भूत लगे हुएका सच्चा दृष्टान्त दिया है । सख्रियोंमें कपटकला बहुत 
होती है. और घरमें अपना न चलता हो, पति साधारण हो, देवर अच्छा 
हो, सास छड़ती हो, तो अपना मान बढ़ानेके लिये व्यर्थमें ड्रॉंग करती 
है। एक स्त्री थी, वह कहती थी कि मुझे देवी आती है, और यदि तुम 
नहों मानते दो तो इस घरमें जो सफेद ओर काल बैल है वह मर जायेगा; 
तथापि घरमे कोई मानता नहीं था, एक दिन रात्रिके समय उस ख्रीने सफेद 
बैलढको मार डाछा, और फिर सबेरे वोली कि अगर तुम अमी मी नहीं 
मानते, तो यह काला बैछ मी मर जायेगा । उस रात्रिकों सब चुपचाप 
सोनेका बहाना करके जागते रहे, वह स्त्री राज्िमि उठी और बेलके पास 
गई, इतनेमे सब छोग उठ बैठे ओर उस ख्रीको बहुत मारा, उसी दिनसे 
सब ढ़ोँग चले गये । इसप्रकार मान-बड़ाईके लिये दुनियाँमे ड्रॉग तो 
बहुत चलते हैं; परन्तु उन द्ोंगियोंका यह दृष्टान्त नहीं है; यहाँ तो 
आधायदेवने उनका इृष्टान्त दिया है जिनके सच्चा भूत अरविष्ट हो गया है । 


उसीप्रकार यह आत्मा भी अज्ञानके कारण ही भाव्य-भावक- 
रूप परको और अपनेको एकमेक करता है । भावक अर्थात सोहरूरमका 
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निमित्त और भाव्य अर्थात्‌ क्रोध, मान, माया, लोभ आदिके विकारी 
भाव, उन्हें अपना माने--घही भूत-भ्रम लगा हुआ है। आत्माके भान 
विना पागल जैसा होकर परको अपना मानकर गहलता करता है। 
व्यंतरका भूत लगे तो अमुक काल तक अथवा तो एक भव तक ही 
पागलपन रहे, परन्तु इन शरीरादिकको, द्रव्यकम और भावकर्माको 
अपना माना, उसमें तो अनन्तकालसे पागछलपन है, वह पागलपन 
सम्यगज्ञान होनेसे ही दूर होता है। परमे सुखबुद्धि मानी हे, इसीसे 
परको अपना माननेरूप भाव है, परन्तु सम्यग्ज्ञान द्वार अपने रवरूपमे 
सुखबुद्धिकी मान्यता द्ोती हे, अरथोत्त्‌ परको अपना माननेरूप मिथ्याबुद्धि 
दूर हो जाती है। 

अज्ञानके कारण परको और अपनेको एक करता हुआ, क्या 
करता है कि--अविकार अनुभूतिमात्र जो सावक है, अर्थात्‌ श्रद्धा 
ज्ञानकी अवस्था होने योग्य ऐसा जो भावक है उसे अनुचित--ऐसे 
विचित्र भावरुप (ज्ञातामात्र स्रभावक्री अरुचिरुप ) क्रोधादि विकारोंसे 
मिश्रित चतन्यपरिणामवाल्य-विकारबाल्य होनेसे उस प्रकारके भावका कतों 
प्रतिभासित होता है। 


सम्यग्ज्ञान और सम्यग्दशनके अनुभवरूप जो निर्मल अवस्था है 
डसे अनुचित, अर्थात्‌ उसे शोभा न दें--ऐसे क्रोध, मान, माया, लोभादि 
विकारी परिणामोंसे मिश्रित चैतन्यपरिणाम । मिश्रित अर्थात्‌ आत्मा जैसा 
है बैसी अवस्था नहीं रही, परन्तु अवस्था विकारी हो गईं, इससे मिश्रित 
पेतन्यपरिणामवाल्य कहा है । 


छुभाशुभ विकारी परिणाम हों उन्तमे सम्पूण आत्मा उन 
विकारी भाषोंहूप नहीं हो जाता, परन्तु अवस्था पर्यनत दी होता है। 
यदि सम्पूर्ण आत्मा क्रोधादिभावरुप हो जाता द्वो फिर क्रोधादि 
भार्वोकी टालकर आत्मा निर्मेहपयाय प्रगट नहीं कर सकता, किन्तु 
ऐसा नहीं होता। आत्मा क्रोधादि भावोंको दूर करके निर्मे पर्याय प्रगट 
कर सकता है, इसलढ़िये सात्र वर्तमान अबस्था ही उन विकारी 
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भोधोंरूप हुई है, कहीं संम्पूंण आंत्मा विकाररूप नहीं हुआ है, परन्तु 
वह नित्य निर्मल है । 

अज्षानभावसे क्रोधादि विकारी भावोंका कर्ता श्रतिभासित होता 
है, अज्ञानीको करोधादि भाव अपने भासित होते हैं, परन्तु में उन भावोंसे 
पृरथकू हँ--वेसा भासित नहीं होता। में तो क्रोधादि भाषोंका शज्ञाता 
हूं, परन्तु उन भार्वोर्प होनेवाल्य मे नहीं हूँ, में तो अपने ज्ञान-सुखादि 
स्वरूपका अनुभव करनेवाल्य हूँ, निमेठ स्भावका स्वाद लेनेवाल्ा हूँ, 
परन्तु इन बिकारी भावोंका स्वाद ेनेवाल्ा नहीं हँ---वैसा अज्ञानीको 
भासित नहीं होता, इससे उस प्रकारके भावोंका कर्ता होता है। 

यह भूतका उदाहरण देकर यहाँ ऐसा बतलाया है कि--जिसप्रकार 
भूतकी चेष्ट मलुष्योंकी शोभा नहों देती, उसीप्रकार आत्मा निर्मल 
ज्ञानमूर्ति है, उसे तो निर्मे अवस्थारूप होना द्वी शोभा देता है, 
निर्मेल अवरस्थेका वेदन करना ही आत्माको उचित है, परन्तु क्रोधादिके 
परिणाम होता तो उसे अनुचित है। मात्र चेतन्यरूप न रहा किन्तु 
मिश्रित हो गया कि क्रोधादि ही मेरा कार्य है और में उसीका कर्ता 
हँ--बैसी कठृंत्वकी बुद्धि सो अज्ञान है। में तो उनका ज्ञाता हूँ, 
कर्ता नहीं हूँ, किन्तु नाशक हूँ, रक्षक नहीं हैँ, उनमे एकमेक होनेवाला 
नहीं हँ--वैसा मान न रहा औरें केती हुआ। उस कंतेलंकी मूल 
अज्ञॉन है, और व॑ह वंन्धका कारण है। 

फर्ता-कर्स अधिकारमें ९६ वो गाथा 'चंछ रही है। इसमे भूता- 
विष्टका दृष्टान्त पहेला आ चुका है, कि जैसे-किसीको भूत छगा हो तो 
इस भूतसे मैं प्रंथकूं हूँ---ऐसा भान न रहनेसे भूतंकी और अंपनेको एक 
मानता है और मंलुष्यंको अंयोग्य चेष्टाए करता है, उन्हें अपना 
समानता है, वैसे हीं कर्मके नि्मित्तते होनेवाले बिकारी भावोंकी 
अज्ञानी अपना मानता हैं। 

अब, आचार्यदेव दूसरा दृष्टान्त देते हैं। जिसप्रकार अपरीक््षक 
आचायदेंब उपदेंशसे मेंस़ेका ध्योन क्रनेवाल्य कोई सोर्ल पुरुष अज्ञानके 
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कारण मैंसेको और अपनेको एक करता हुआ, ' में गगनचुम्वी सींगोंचाछा 
महान सेंसा हूँ ?--ऐसे अध्यायके कारण, मनुष्यको योग्य जो कमरेके 
द्वारसे बाहर निकलना है, उससे च्युत होनेसे उस प्रकारके भावका कर्ता 
प्रतिभासित होता है ! 


कोई भोला किसान था, उसे एक मूर्ख गुरु मिल गया, वह सबसे 
ध्यान करनेकी कहता होगा, इससे उस भोले किसानने पूछा कि मुझे 
किसका ध्यान करना चाहिये ? तब गुरुने कहा कि तुझे जो प्यारा हो उसका 
तू ध्यान कर, तव किसान बोला कि मुझे तो अपना सैंसा प्यारा है इसलिये 
मैं उसका ध्यान करता हूँ! ऐसा कहकर एकांतमे बेठकर भेंसेका ध्यान 
करने लगा कि भेैसेका शरीर ऐसा है, भुँह ऐसा है, माथा इतना बड़ा है, 
सींग बहुत भारी है--इसप्रकार वह भैंसेके ध्यानमे इतना लीन हुआ कि 
उस विचार्रमें छह महीने धोत गये, और ध्यान करते-करते उसे ऐसा हो 
गया कि जैसे में ही भेंसा हूँ, में महान गगनचुम्बी सींगोंवाल हूँ और 
यह द्वार बहुत छोटा है, अब में इस द्वारसे केसे निकल सकँँगा ? ऐसा 
सोचकर खड़ा हुआ और जैसे भेंसा चल्ता है, उसीग्रकार शरीरको इधर- 
उधर करके चलने लगा, भेंसेका शरीर आड़ा होता है और मेरा शरीर 
खड़ा है--ऐसा कुछ भी ध्यान उसे नहीं रहा, क्‍योंकि भैंसेका ध्यान 
करते-करते उसे ऐसी अ्रमबुद्धि हो गई कि मैं ह्वी मैंसा हैँ, ऐसा दी 
अभ्यास मी द्वो गया, वह द्वार महृष्यके निकलने जेसा था, बद्द जो 
स्वतः प्रविष्ट हुआ था मनुष्य ही था न! यह तो अमसे उसे ऐसा हो 
गया कि मैं जैंसा हैँ, इससे उस भावका कर्ता प्रतिभासित द्योता है, अर्थात्‌ 
मैं सैसा दी हैँ, ऐसा भाव उसे भासित होता है, परन्तु में मनुष्य हँ--- 
' ऐसा उसे अमके कारण भासित नहीं होता । 


उसीभत्रकार यह आत्मा भी अज्ञानके कारण ज्ञषेय-ज्ञायकरूप परको 
और अपनेको एक मानता हुआ- में परद्रव्य हैँ ?-ऐसे अध्यासके कारण 
मनके विषयरूप किये गये धर्म, अधर्म, आकाश, काल, पुदूगछ और अन्य 
ज़ीवकी अपनेरूप करता है | 
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क्क्लानके कारण अज्ञानी जीव धर्मास्तिकाय, अधमोत्तिकाय, 
आकाशास्तिकाय, काल, पुदूगछ अन्य जीव--जो सब परव्य हैं, ज्षेय हैँ. 
सन ज्ञेग्रोंको और अपनेको एक करता है | छह्द द्रव्यमे देब, गुरु और 
शासत्र भी आ गये। देव, गुरु, शास्तका ध्यान करनेसे में देव, गुरु, शासत् 
रूप हो गया हूँ--ऐसा भ्रम अज्ञानीको हो जाता है । किसी कारणसे 
उसे देव, गुरुका ध्यान करनेकी कहा तो उनरूप और रागरूप हो जानेका 
उसे अम्म उत्पन्न होता है । धमोस्ति, अधमोर्ति आदि द्रव्योंका विचार 
करनेको कहा वहाँ अन्नानीको ऐसा भ्रम उत्पन्न होता है कि में ही वह 
पदार्थ हूँ । 


ज्ञानमें परवसर्तु ज्ञात हुई वहाँ परसे मेरा ज्ञान है, परके विना मेरा 
ज्ञान विकसित नहीं हो सकता,--इसप्रकार परकी ठेव पड़ गई । जिसग्रकार 
झैंसेका ध्यान करनेसे ऐसा अध्याय हो गया कि में भैसा हैँ, उसीभ्रकार 
परपदार्थका विचार करनेसे में परपदार्थ हूँ अर्थात्‌ परद्रव्यका आल्स्वनरूप 
राग़ करने योग्य है हिंतकर है ऐसा अध्यास अज्ञानीको हो जाता है | 
भूताविष्टकी भाँति, विकार भावोंक्रो अपना माननेरूप भूत लगा और 
ध्यानाविष्टकी भाँति, शेयकी जाननेसे में शेयमय हो गया हँ--ऐसा अ्रम 
हो गया, जिसगप्रकार अपरीक्षक आचायके उपदेशले भेंसेके ध्यानमे रुक 
गया, वेसे ही अज्ञानीको कोई ऐसा गुरु मिला कि आत्माक्ता विचार नहीं 
किया और धर्मादिक्रे विचारमें ही रुक गया। अपना उपादान ऐसा होता 
है, इससे ऐसा निमित्त मिल्ल जाता है । 


आचार्यदेवने टीकामें कहा है कि धर्म, अधर्म, आकाश, काल, 
पुदूगल और अन्य जीव--वे सब मनके विषय हैं, शुभसावके विपय हैं. 
अथोतत्‌ उसका यह प्रयोजन है कि सत्री-कुठुम्च, देव-गुरु-शाख्र-वे समी 
मनके विषय हैं; सम्मुख जिलोकीनाथ तीर्थड्रडरदेव हों तो वह भी 
मनके विषय दे । आत्माका विषय सहजस्वभाव हैं; आत्मा स्व-पर- 
प्रकाशक सामथ्येबाल्या अनन्तगुणोंका पिण्ड है वह आत्माका विषय है । 
भनका लक्ष जाये तो शुभाशुभ भावों तक जाता है, मतका विषय पर 
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तक है। पुत्तक, एछ, देव, गुरु, गाक्ष एक परमाणुसे लेकर त्िलोकी- 
नाथ तीर्वररदेव-वे समी मनके विपय हैँ.। मनऊा विपय परपदार्थ छे। 
आत्माकें सहज स्रभावके भानका पुरुपार्थ करते समय मन साथ होता 
है, परन्तु इस सप्तय मन प्रधान नहीं हे किन्तु आत्मा प्रधान है, आत्माकां 
मान आत्मा द्वारा होता है परन्तु मन तो साथमे उपस्थितरूपसे आ 
जाता दे । बास्तवमें मनका विषय पर है। 


धर्मास्तिकाय, अधर्मारितकाय, आकाण, फाल, पुदुगल अन्य जीव 
इत्यादि विचारम आनेसे, जैसे में पररूप हो गया हूँ--ऐसा अर्नॉनीको 
छ्यता है। आत्माफी एकाग्रताके अंशमे परके ऊपर लक्ष नहीं जातां, 
आत्माकी एकाग्रताके पिषयमे पर आता भी नहों है। शुभाशुभभाव द्वोता 
है तब उसका विपय परद्रन्‍्य है। मनका विपय मी पर्रव्य है। विपय 
अथात लक्ष्य और लक्ष्य अथात्त ध्येय, ध्येय अर्थात्‌ साध्य | 


धर्मास्तकायका विचार शुभराग है; आकाशास्तिकायका विचार 
झुभराग है, पस्माणुका विचार मी शुभराग हैं, अन्य जीवका विचार मी 
शुभराग है, अब और क्या बाकी रद्याई सभी आ गये। ज्री, कुटठम्ब, 
व्यापार-धन्धा उत्यादिका विचार सो अश्युभराग है और देव, गुरु, शास्त्र 
तथा धर्मका कोई बिचार आये वह शुभराग है। 


ञुभाशुभभावसे आत्माका सहजस्वभाव प्रथक्‌ है। मैं ज्ञायकमूर्ति 
हूँ, मेरा स्व-स्पभाव झुभाशुभभावसे प्रथकू वीतरागस्वभावरूप हें, में 
अपनेसे धाता हैं, सहजस्वभावरुप हूँ, में अपनेको और सम्पूर्ण छोकको 
जानें-ऐसा मेरा स्वपरप्रकाशऊ स्रभाव दे । में अपूर्ण हूँ इसलिये अशुभसे 
बचनेके लिये यद्द शुभभाव आता है, शुभभावमे युक्त द्वोना पड़ंता 
है,--ऐसा भान ज्ञानीके बर्तता है। आत्माके अपूर्य स्वभावका भान 
होने पर भी अशुभ भावसे वचनेके लिये शुभ परिणाम आते हैं, 
परन्तु मेंस छान मेरे द्वारा होता हे, किन्तु जाननेमे पर ज्ञेय होता' हे 
--ऐसा भांन क्षानीके वर्तता है । 

मनकें विषयरूप छह द्वव्यों द्वार शुद्ध चेतन्‍्यधातु रुकी होनेसे, 


२६० ] संमयततार भ्रवंचन.. भगवीनशओडुन्दर्छन्दे- 


तथा इन्द्रियोंके विषयरूप किये गये रूपी पदाथों द्वारा ( अपना ) फेवल- 
बोध (ज्ञान) आच्छादित होनेसे और मृतक कलेवर (शरीर ) द्वार 
परम अम्ृतरूप विज्ञानधन (स्वतः ) मूच्छित हुआ होनेसे उस प्रकारके 
भावोंका कर्ता प्रतिसासित होता है। है 


अपने ज्ञायकस्वभावकी ज्ञान द्वार धारण कर रखता चाहिये उसके 
बदले मनके विषयमें शुद्ध चैतन्यथातु रुक गई, शुद्ध चेतन्यस्वभाव मनके 
विषयमें रुका होनेसे, धर्मादिके विचारमे शुभाशुभ भाषमें शुद्ध चेतन्यधातु 
| रुक गईं। मैं परका_ अबलम्बन छूँगा तमी स्थित रह सकूँगा--ऐसा 
मानकर परमें रुका, इससे चेतन्यधातु वहाँ रुक गई। 
सिद्ध सगवान, अरिहन्त, आचाये, उपाध्याय, मुनिराज यह 
पंच परमेष्ठी अरूपी हैं, और धमौस्ति, अधमौस्ति, आकाशास्ति, फाल- 
यह पदार्थ मी अरूपी हैं। वे समी अरूपी पदार्थ मनके विषयमें आ 
सकते हैं, परन्तु में उनसे मिन्न हँ--ऐसा भान न करनेसे सनको और 
मनके विषयको एक करता हुआ वहाँ रुका होनेसे श्लेय-ज्ञायकको 
एक करता हे। 
अब, पाँच इन्द्रियोंके विषय जो रूपी पदाथे हैं, उनके वर्णमें, 
रसमें, गंधमे और सपशेमें रुका होनेसे केवल्वोध ढंका हुआ है, फेवल- 
बोध ढेंका हुआ होनेसे, मृतक कलेवर--ऐसा जो शरीर है, उसके 
द्वारा परम अमृत विज्ञानघन मूच्छित हुआ है। यह शरीर तो म्रतक 
फलेवर ही है न! मुर्दा ही है न! जब जीव हो तब शरीरको सचेत 
कद्दा जाता है, बह मात्र चतन्यके साथ है, उस अपेक्षासे उपचारसे कहा 
जाता हे, परन्तु वास्तवमें तो जीव होने पर मी शरीर तो मुर्दा ही है। 
मात्र शरीरको उसके उपादानसे लक्षमें लो तो वह सुर्दा ही है, जीब 
रहित सतक कलेबर ही है, उसे जीवित कहना वह पानीके घड़ेकी भाँति 
है। घड़ा तो वास्तवमे मिट्टीका ही है, परन्तु पानीके संयोगसे उसे 
पानीका घड़ा कहा जाता है, किन्तु वास्तवमें घड़ा पानीका नहीं होता। 
उसीप्रकार शरीर तो मरा हुआ-मुर्दा ही दे परन्तु जीवके संयोगसे-उसे! 
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सचेत कहा जाता है, किन्तु यथाथेतया वह सचेत नहीं है, उपचारसे 
सचेत कहते हैं। 


एकेन्द्रिय या दो इन्द्रिय जीवका शरीर, मनुष्यका शरीर, देवकां 

शरीर, नारकीका शरीर--इसप्रकार जो मी कहा जाये वह सब पानीके 
| घड़ेकी भांति है। जीव है! वह शरीरमय नहीं होता, यदि जीव शरीरमय 

हो जाता हो तो एक शरीरमेसे निकलकर दूसरा शरीर केसे धारण कर 
सकेगा ? इसलिये जीव उन शरीरमय नहीं होता, किन्ठु जीव ऐसे-ऐसे 
भाव करता है इससे उस-उस भ्रकारके शरीर मिलते हैं-ऐसा निमिन्‍्त- 
नैमित्तिक सम्बन्ध है, तथापि जीव जीवरूप--ज्ञानरूप ही है और शरोर 
मृतक कलेवर है। 

परम अस्त विज्ञानघन अम्रतका पिण्ड आत्मा अज्ञानके कारण शरीर- 
रुप मरे हुए-मुर्देमे मूछित हुआ है। सुर्देकी कितनी चिंता करता है! 
सवेरे: उठकर शौचकी जाना, दातुन करना, खाना-पीना और शरीरमे शेग 
हो तो घूमने जाना इत्यादि अनेक प्रकारकी चिंता, चौबीस घण्टेका टाइम 
टेवछ बनाकर रखता है, तो भी यह शरीर तो सुर्दा दी ढै। मुर्देकी 
कितनी चिंता करेगा? इसलिये भाई! शरीरकी चिता छोड़कर आत्माका 
भान कर! परम अमृत विज्ञानधन मुर्देमें क्यों मूछित हुआ है? मुर्देमे 
क्यों रुका है? अब जागृत होकर आत्माका भान कर! और उसमे स्थिर 
हो जा! आचार्यदेवने शरीरको मुर्दा कद्दा है और उसके समक्ष आत्माको, 
परम अमृत विज्ञानधन कहा है । 

छह पदार्थाके विचारमे चेतन्यधातु रुक गईं, पाँच इन्द्रियोंके 
घिपयसें केवलबोध ढेंक गया और परम अमृतरूप विज्ञानघनस्वभाव मृतक 
कलेवरमे मूर्छित हुआ है। पहले वाक्यमे रुक गया कद्द और दूसरेमे 
ढेंक गया कहा तथा तीसरे वाक्यमे मूछित हुआ कद्दा--इसप्रकार तीनों 
वाक्योंमें एकसे एक बढ़कर शब्द है। 


इस शरीरको मुर्देकी उपमा दी है। आत्मा तो शाश्वत्‌ शांतमूर्ति है, 
परका कुछ मी करना वह उसका स्वभाव नहीं है, पुण्य-पापके परिणाम 
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मी अजामग्रतभावं॑ मल्निभाव होनेसे ऑर्माका स्वमाव नहीं है; परन्तु 
अज्ञानी जीव अपनी भूल्से ही--अज्ञानके कारण अम्ृृतघर्न आंत्मोको 
भूलकर मुर्देमें मूच्छित हो गया है, उलझ गया है । 'इस शरीरको ऐसा 
रखना, वेसा रखना--ऐसी माथापन्ची करता ही रहता है, शरररकी पुष्टिके 
साधनोंकी चिंतामें ही मम्न रहता है। पेटको रोटी चाहिये है; लेकिनः 
सिर पर पाँच-दस छाखका भार रखकर प्रसन्न होता है कि-यद्द अच्छा 
हुआ! जिसके पेसा न दो उसे मालछ्दार होनेकी चिता और जिर्सके हो 
उसे उससे भी अधिक इंकट्ठा करनेकी चिंता; चाह्दे जितने छाख हो जायें 
तो मी संतोष नहीं होता, और जितना हैं; उसे संभालनेकी चिता रहती 
है, इसप्रकार अमृतधन आत्मा परमें उल्झ गया हे। 


मनके विषयमें छहों पदार्थ आये, स्री, कुंडुम्ब, देंवे, गुरु, शास्त्र 
संभी आये। मनका विषय, इन्द्रियोंका विषय और मतककलेवरमे मूंछित' 
हुआ, उन तीनोंमें कतृत्वकी बुद्धि है, उन तीनों प्रकारके भावोंसे वन्धरने 
होता हैं। मनके विपयमे छह पदार्थ आये उनसे मैं प्रथक्ू केसे होऊँ! 
अर्थात्‌ में उनके साथ एकमेक हूँ, परन्तु प्रथक्‌ नहीं हूँ । पाँच इन्द्रियोर्के 
विषयसे में प्रथक्‌ केसे द्योऊँ! अर्थात्‌ में उनके साथ एकमेक हूँ--ऐसों 
अज्ञानी मानता है। व्यवहार रतलत्रये,-शुभाशुभराग भी चेतन्य॑दरि रहित 
होनेसे मस्तक कलेवर है--ऐसा नहीं मानता किन्तु सतक कलेवरसे 
में प्रथर केसे होऊँगा! अर्थात्‌ में उसमे एकमेक हूँ, किन्तु प्रंथंक नहीं हैँ 
“-ऐसी विपरीत दृष्टिसे परका कर्ता होता है और उससे वन्धन द्वोता है। 


यहाँ क्रोधाविकके साथ एकत्वकी मान्यतासे उत्पंन्न होनेबाला 
कंतृत्व समझानेके लिये भूताविष्ट पुरुषका दृष्टान्त दिया है और धर्मा्दिक 
अन्य द्रन्योंके साथ एकत्वकी मान्यतासे उत्पन्न होनेवाल्ला क्ुत्न 
समझानेके लिये ध्यानाविष्ट पुरुषका दृष्टान्त दिया। मेसेका व्यान 
करनेवालेकी ऐसा हो गया कि में द्वी भैंसा हो गया, फोनोग्राफका 
आविष्कार करनेवाल्ग, रिकार्डसे शब्द केसे उतारा जाये--उसमें 
इतेना एकारम हो गया कि तीन दिन तक खानेकी' मी खबर नहीं रही। 


कह्ानजैनशाज्माल ]।... कर्ताकर्म अधिकार [ २४३ 


देखो ! विपरीत ध्यान्षमँ कितना एकाप्र हुआ ! इसीग्रकार आत्माके 
अतिरिक्त--आत्माको भूलकर छह पदार्थोक्रे विषयमे, पाँच इन्द्रियोंके 
विषयमे, शरीरमे एकाग्र हुआ वह सब भैंसे जेसा ध्यान है । ्लेयरूप 
धम्मौदिक छह द्वव्योंको ज्ञायकके'साथ एकमेक करता हुआ, इन्ह्रिय विषयोंक्ो 
और शरीरको ज्ञायकके साथ एकमेक करता हुआ परका कर्ता होता हे, 
और उससे बन्धन होता है ॥ ९६॥ 

इससे, पूर्वोक्त कारणसे ऐसा सिद्ध हुआ कि ज्ञानसे कर्ेत्वका नाश 
होता है । झानमे, दशेन-ज्ञान-चारित्र तीनों आ जाते हे । अब, ऐसा 
कहते हैँ कि छ्ञानसे ही कतेत्वका नाश होता है-- 


एदेण दु सो कत्ता आदा णिच्छयविद्‌हि परिकहिदो । 
एवं खलु ज़ो जाणदि सो मुंचदि सब्वकत्तित्त ॥ ९७॥ 

एतेन तु स कर्तात्मा निश्चयविद्धि! परिकथितः । 

एवं खलछ यो जानाति सो मुंचति सर्वेक्रतत्वमू ॥ ९७॥ 

अर्थ---इस ( पूर्वोक्त ) कारणसे निम्चयके ज्ञाता ज्ञानिओंने उस 
आत्माको कर्ता कहा है--ऐसा जो निगश्वयसे जानता हे वह (ज्ञानी होता 
हुआ ) सर्व कतेत्वकी छोड़ता है । 

इस पूर्वोक्त कारणसे निम्चयके जाननेवाले सर्वज्ष भगवानने उस 
आत्माको कर्ता कहा हे, जिस आत्माकी अपने स्वरूपका भान नहीं हे वही 
परका कता होता है। कताका ऐसा स्वरूप हे--ऐसा जो जानता है वह 
ज्ञानी द्ोता हुआ परके कठत्वका भाव छोड़ता है । वह ऐसा जानता है 
कि पर विकार मुझमें है ही नहीं, परवस्तु सी मुझमें नहीं है, पुण्य-पापके 
भाषमें अज्ञानतासे एकरूप हो जानेवाला मैं पुण्य-पापके भावोंसे बिल्कुल 
पृथक द्वी हूँ, में किसी कालमें पुण्य-पापके भावरुप हुआ ही नहीं तो फिर 
परवस्तुरूप हुआ होऊँ--ऐसा केसे हो सकता हे? में अनादि-अनन्त 
ज्ञायकस्वरुपसे, एकरूपसे हूँ, पुण्य-पापके भाव जो प्रराश्नयसे उत्पन्न होनेसे 
क्षणभंगुर दोनेसे, और परिवर्तित द्ोनेसे मेरा चैतन्यरूप किसी काछू उस 
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अवस्थारूप हुआ ही नहीं--ऐसा जाननेवाद्य भगवांनका भक्त-दास सकल 
कठंलकी छोड़ता है । 

यह आत्मा अज्ञानके कारण परकें और अपने एकत्वका विकल्प करता है 
इससे वह निश्चयसे कतों प्रतिभासित होता है--ऐसा जो जानता है वह 
समस्त कतृत्वको छोड़ता है; इससे वह निश्बयसे अकर्ता प्रतिभासित होता है। 

अज्ञानी मूढ़, आत्माका विशोेधी--भगवानका विरोधी ऐसा मानता है 
कि पर और मैं-दोनों एक हूँ, बेसा आत्मविकल्प करता है इससे परका कर्ता 
होता है। विकार और में दोनों एक हूँ--ऐसा अज्ञानीको भासित होता 
है, रागको भला माना वह विकाररूप हुआ इससे अब उसे दूर करना नहीं 
रहा, पररूप हुआ, इससे स्वतः भिन्न नहीं रहा, परके साथ एकत्वबुडिके 
कारण कठेत्व बना रहता है। इसप्रकार अज्ञानके खरूपको जो जानता है 
वह समस्त कठेत्वको छोड़ता है। सच्ची आत्माकी भक्ति करनेवाल--सश्ची 
भगवानकी भक्ति करनेवाला ऐसा मानता है कि विकार मेरे नहीं होते, 
परपदार्थ मेरे नहीं होते, में तो समस्त पदार्थासे भिन्न ज्ञाता हूँ--ऐसा 
जिसको ज्ञान है वह परका अकतों ही है । 

यह आत्मा अज्ञानी होता हुआ अज्ञानके कारण अनादि-संसारसे लेकर 
मिश्रित (मानों एकमेक दो गये ) स्वादका स्वादन-अनुभवन होनेसे 
(अथौत्‌ पुदूगछ कर्मके और अपने स्वादका मिश्रितरूपसे एकरूपसे 
अनुभवन होनेसे ), जिसकी भेदसंवेदनकी ( भेदज्ञानकी ) शक्ति अस्त हो 
गई है--ऐसा अनादिसे ही है । 

सम्पूर्ण त्रकालिक स्रभावका अभान ही अज्ञान हे) आचार्यदिव कहते 
हैं कि ऐसी अज्ञानकी भूल कहीं इस समयकी नहीं है, परन्तु अनादि 
संसारसे ऐसी भूछ जीब करता ही आया है, किसी बार सीधी-सकी 
दृष्टि की ही नहीं, दृष्टिको बदला द्वी नहीं, स्वभाव सन्मुख देखा ही नहीं 
इससे स्वभावका अमृृतस्वाद नहीं लिया, परन्तु विकार मिश्रित स्वाद लिया 
है। आत्मा ज्ञान और शान्तरस-स्वरूपसे हे, उसका भान नहीं दोनेसे 
पुण्य-पापके भावोंका ही अनुभव करता है । 
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अज्ञानीकी दृष्टि परके ऊपर है, इससे उसे ऐसा लगता है कि पर 
और मैं--दोनों एक हो गये हैं, इससे उसे शुभाशुभभावोंका स्वाद आनेसे 
ऐसा मानता है कि पर और मैं-दोनों एक हो गये हैँ। एकमेक हो 
जानेका अर्थ यह है. कि आत्माके स्वादके आनन्दसे उग्युत होकर पुण्य- 
पापके स्वादका ही अनुभव करता है, परन्तु उसका अर्थ ऐसा नहीं है 
कि थोड़ा आत्माका निर्सल आनन्द और कुछ परका आनन्द, परन्तु अज्ञानी 
परका और अपने आत्माका प्रथक्त्व न जाननेसे दोनोंको एकमेक मानता 
है, इससे परके और अपने मिश्रित स्वादका अनुभव अज्ञानी करता है--- 
ऐसा कहा है। अज्ञानी मात्र विकारी स्वादका ही अनुभव करता हे परन्तु 
निर्विकारी स्थादका किंचित्‌ अनुभव नहीं करता। 


पाँच सेर दूधमें मात्र आधा तोतल्य विप मिला दिया जाये तो 
उसे विषका ही खाद आयेगा किन्तु दूधका विल्कुल स्वाद नहीं आयेगा, 
उसीभरकार आत्माका तो मात्र आनन्द्रघसावी है, उसका स्वभाव दूध जैसा 
मीठा है, किन्तु उसमे विपरीत दृष्टिके विषके कारण मात्र आकुलनाका 
ही स्वाद लेता है, राग-द्वेंषका ही स्वाद लेता है, मलिनि खाद छेता 
है। अशुभसाव तो आकुछता है ही, परन्तु शुभभाव भी आकुलता है। 
दोनों चेतनस्वभावसे विरुद्ध औपाधिक भाव हैं, अपने स्वादसे च्युत 
हुआ इसलिये ऐसे आकुछित स्वाद्से लीन हुआ है, दु'खमय स्वादमे 
लीन हुआ हे। 


अनेक कद्दते हैं कि लड्डूमेसे स्वाद आता है, शाकमेंसे स्वाद 
आता है परन्तु भाई! तू विचार तो कर! जड़का स्वाद आत्मामे आता 
है! पुदूगलका स्वाद आत्मामें आता है? मात्र छडडूके प्रति जो राग है 
उसका स्वाद आता है। यह वस्तु मिठास बाली है, इस प्रकार ज्ञान तो 
मात्र जाननेका कार्य करता है, परन्तु राग किया उससे तुझे रस आता 
है। आता तो है अपने रागका रस, परन्तु मानता है कि छड्डूका रस 
आता है। यदि लइडूमेंसे रस आता हो ता मुँहमे छड्टडू दो और 
त्यापार-धन्चेकी चितामे पड़ गया दो, उस समय चिताका स्वाद आता 
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है, लडडूके स्वादकी खबर मी नहीं रहती। इसलिये सिद्ध होता है कि 
लडूडूका रस नहीं किन्तु अपने ग़गका रस है। शगका स्वाद आकुलछित 
है और आत्माका निर्विकारी स्वाद अद्भुत एवं निराकुछ है। 


मिष्टाचका भोजन कर रहा हो, उस समय लरूड़का परदेशसे आये 
तो छड़केके रगमे छग जाता है और भोजनमे क्‍या खा रहा था उसका 
ध्यान भी नहीं रहता, इसलिये भोजनमेसे स्वाद नहीं आता परन्तु 
अपने रागका स्त्राद आता है। इसप्रकार सभी प्रकारोंमें समझ लेना 
चाहिये कि पुदूगलमेसे स्वाद नहीं आता परन्तु अपने रागका-बिकारी 
पर्यायका स्वाद आता हे। 


परवस्तुको जाननेसे ज्ञान उसमें रुक जाता है, रुका इससे राग 
हुआ, उससे अज्जानीको ऐसा लूगता है. कि परमेसे रस आया, इससे 
वह रागके स्वादसे अटक जाता है, अरागी स्वादसे च्युत होकर रागके 
स्वादमे एकमेक दो जानेसे उसकी भेद्संवेदनशक्ति मुँद गई है। 


में आत्मा ज्ञाता हैँ, मुझमे ही आनन्द है, वह आनन्द निराकुछ 
है, सुखमय हे, शाश्वत है और रागका रस परजनित है; आकुछत है, 
दुःखमय हे, क्षणिक हे--ऐसी स्व-परके स्वादकी मिन्नताका विवेकी 
ज्ञान न होनेसे, भेदज्ञावन न होनेसे जिसकी भेद्सवेद्नशक्ति मुँद गई 
हे--ऐसा अनादिसे ही है, इससे वह परको और अपनेको एकरूप 
जानता है। में क्रोध हूँ, में मानस्वरूप हूँ, में पुरुष हैँ, में ख्री हैँ, में 
शरीर हूँ, मैं ठिगना हैँ, मैं ऊँचा हूँ, मैं काला हूँ, में गोरा हूँ, मैं 
वोलनेवाल्मय हूँ, इत्यादि परमे आत्मविकल्प करता है अर्थात्‌ परमें अपमे- 
पनका विकल्‍प करता है, इससे निर्विकल्प, अक्नन्रिम, एक चविज्ञानधन- 
स्वभावसे भ्रष्ट होता हुआ वारम्वार अनेक विंकल्परूप परिणम्रित होता 
हुआ कतो प्रतिभासित होता है। 

आत्माका स्रभाव निर्विकल्प है, आत्मामे. शुभाशुभसावोंकें 
विकल्प नहीं दूँ, ज्ञानमें शुभाशुभरागसे भेद पड़े बह विकल्प है, वह 
विकल्प छुत्रिपत दे, कारण कि वह प्रतिक्षण परनिमित्तके आश्रयसे 
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होनेवाद्य नवीन भाव है, भेदरूप भाव है, वह सहर्ज-अक्ननत्रिम भाव 
नहीं है, आत्मा तो अक्नन्रिम स्वभावरुप है । परपदाथेको अपना मानने 
चाढा-अपनेहप विकल्प करनेवाल्ा कृत्रिम और अक्त्रिम स्व॒भावका भेद 
नहीं कर सक्रता । 

जो मनुष्य खानेका छालूची हो बह शक्कर और मिश्रीके छट्डुओंका 
स्वाद प्रथक्‌ प्रथक्‌ नहीं जान सकता, शक्कर और मिश्रीके छड्डुओंके 
खादसे अन्तर द्ोता है, परन्तु खानेका छालची यह नहीं जान सकता कि 
उस स्वाठ्मे कहाँ भेद पड़ता है--क्या अन्तर है, उसीप्रकार अज्ञानी 
परमे आसक्त होता हुआ अपना निर्विकल्प, अक्षत्रिम ख्रभाव और परकी 
आसक्तिवाले नवीन होनेवाले कृत्रिम विकारी भाव, उनसे भेद नहीं कर 
सकता और विज्ञानघनस्वभावसे अ्रष्ट होता हुआ अनेक विकल्परूप 
परिणमित होता हुआ कतो प्रतिभासित द्वोता हे । 

अज्ञानीकी दृष्टि परके ऊपर ही है, इससे परका ऐसा कर दूँ और 
यह कर दूँ, ऐसा होना चाहिये, इसप्रकार परकी आशाचाला परमय ही हो 
रहा है| परन्तु तू चाहे जितना कर तथापि पुण्यके उदय बिना एक कण 
मी नहीं फलेगा, मात्र विकल्प ही करता रहेगा, अन्य कुछ नहीं होगा। मैं 
एक परसे निराली पस्तु हँ--बैसा भान कर तो सम्पूर्ण पराश्रय दूर हो 
जायेगा । ज्ञानलरूप आत्माकों समझनेसे और उससे स्थिर होनेसे कृत्य 
दूर दो जाता है और अकठूत्व ज्ञातास्वभाव आता है । 

यह कर्ता-कर्मका अधिकार और ९७ वो गाथा चल रही है। टीकाममें 
अन्नानीकें कतृत्की चात हो गईं, अब ज्ञानकी वात आती है । 

अब आत्मा ज्ञानी होता है तब, ज्ञानके कारण ज्ञानके आदिसे लेकर 
प्रथक्‌-प्रथछू स्वादका स्वादन-अनुभवन होनेसे (अर्थात्‌ पुद्गछकर्मके 
और अपने स्वादका, एकरूप नहीं किन्तु भिन्न अनुभवन होनेसे ), 
जिसकी भेदसंवेदनशक्ति प्रगट हो गई हे--ऐसा होता है । 

आत्मा जब ज्ञानी होता है, अर्थात्‌ उसे सम्यग्दशन द्ोता है तबसे 
वह आत्माके ख्वादका और राग-द्वेषके र्वादका भिन्‍त-सिन्‍्नरुपसे अनुभव 
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करता है । सम्यग्दशेन और सम्यग्ज्ञान हुआ, इससे ज्ञानी आत्माका 
अनुभव अम्ुुक अंशमें सिद्धसमान करते ढेँ। पूणे चीतरागताका अनुभव 
प्रगट नहीं हुआ, इससे अमुक अंशमें कषायका वेदन रहा है, परन्तु उस 
पराश्रयरूप कपायके अंशका और आत्माके पवित्र-निर्मेल अंशका अनुभव 
बिल्कुल प्रथऋू-प्रथकुरूपसे करते हैं अर्थात्‌ स्वभाव और विभाष दोनों 
पृथकू हूँ, विरुद्ध हैं ऐसा जानते हैं परन्तु एकरूप अनुभव नहीं करते, 
इससे उनके भेदसंवेदनशक्ति प्रगट हो गई है । 

राग-द्वेषक अल्प अंश रहा है उसे टालने योग्य मानते हैं 
और अपने स्वरुपसंवेदनमें लीन होना उसे आदरणीय मानते हैं । 
लो लाश करने योग्य है उसे अपना कहेत्व नहीं मानते, परन्तु जो 
आदरणीय है. उसीको अपना कर्तव्य मानते हैँ, आत्माके स्वादको और 
कपायके स्वादकोी एकमेक नहीं मानते । आत्माका स्वाद शांत, निर्मल 
और परम आनन्दरूप है, उसका उसीरूप अनुभवन करते हैं और 
कषायका दु'खरूप-आकुलतारूप अनुभव करते हैं; इसप्रकार जिसके 
भेद्संवेदनशक्ति प्रगट हो गई हे--ऐसी भेद करनेकी शक्ति प्रगट हो 
गई है वह ज्ञानी हे । 

भेदसंवेदनशक्ति प्रगट हो गई है इससे वह जानते हैं कि अनादि- 
निधन निरन्तर स्वाद्में आनेवाला, समस्त अन्य रसोंसे बिलक्षण (भिन्न), 
अत्यन्त मधुर चेतन्यरस ही जिसका एकमात्र रस है--ऐसा आत्मा है, 
और कथाय उससे भिन्‍न रसवाली ( कपायली-वेस्वाद ) हैं । 


ज्ञानी ऐसा समझते हैं कि में तो अनादि-अनन्त हूँ, मेरा आत्मा 
किसीसे उत्पन्न नहीं हुआ है, इससे उसका आदि नहीं है और कभी 
उसका अन्त भी नहीं होना है । जिसकी उत्पत्ति हो उसका विनाश 
होता है, आत्माकी उत्पत्ति नहीं है, इससे उसका नाश भी नहीं है, 
इसलिये आत्मा अनादि-अनन्त है । मिरन्तर खादमे आनेबाला चेततन्यरस 
है, वह चेतन्यरस समस्त अन्य रसोंसे विलक्षण है । 

संसारके हर्प-शोकफा जितना राद है वह सब विकारका 
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स्वाद है, मिथ्ठात्न खानेसे जो हर्ष होता है, शरीरमे रोग होनेसे जो 
दुख होता है, राजपद मिल्नेसे जो हर्ष होता है और पुत्र मरे तो जो 
शोक होता है वह सब विकारी रस है, आत्माका रस नहीं है। उस 
समस्त विकारी रससे विपरीत लक्षणवाला आत्माका रस हे, जो अत्यन्त 
मधुर है। चेतन्यका रस अत्यन्त मीठा है, मधुर है, अम्र॒तस्वादसे 
परिपूर्ण कोई अपूर्व खाद है, ऐसा आत्मा हे। आत्मस्सके समक्ष 
संसारके समस्त रस फीके भासित होते हैं। पुण्य-पापके परिणाम, 
दयाके भाव अथवा हिंसाके भाव-वे समी झुभाशुमभाव आत्माके स्वादके 
समक्ष कपायले-चेस्वाद लाते ह। 


आज तो बहुत सेवा की, बहुत दया की, आज मन अत्यन्त 
आनन्दित है--ऐसा अनेक कहते हैँ, परन्तु बह सव कपायका स्वाद है, 
शुभपरिणामकी दृत्तिमे आनन्द मानना वह रागका आकुछित खाद दे। 
उस रागसे आत्माका निवृत्त आनन्द खभाव प्रथक्रू है, आत्माका रस 
और कपायका रस--उन दोनोंमे एकत्वका विकल्प करना सो ज्ञान है। 


जब ज्ञान होता है तब परको और अपनेको भिन्नरूप जानता 
है, मिन्नत्वके भान द्वारा पर-विकारके साथ किचित्‌ आत्मविकल्प नहीं 
करता। अक्न्निम एक ज्ञान ही हैं, परन्तु कृत्रिम अनित्य अनेक जो 
क्रोधादिक हूँ वह में नहीं हूँ--ऐसा जानता हुआ ' मैं क्रोध हूँ? इत्यादि 
आत्मविकल्प किंचित्‌ भी नहीं करता, समस्त क्तत्वको छोड़ देता है, 
इससे सदेव उदासीन अवस्थावाल्ा होता हुआ, मात्र ज्ञाता ही रहता 
है और उससे निविकल्प, अक्त्रिम, एक विज्ञानघन होता अत्यन्त 
अकती प्रतिभमासित द्वोता है। 


पुत्र-पुत्रियोंके विवाद्यदिका जो भाव है. बह अशुभभाव है, और 
द्यादिका जो भाव है वह झुभभाव है, उन शुभाशुभ भार्षबोंको आत्माके 
साथ एकमेक सानना सो अज्ञानसाव है। पुण्य-पापके जो परिणाम 
होते दे वे कृत्रिम हैं. और आत्माका स्वभाव अक्ृत्रिम है। दारीर-सन 
“वाणी दूर रहे परन्तु करोघ-सान-मायादिके भाव होते हैं. वे मी ऋत्रिप्त 
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हैं अर्थात्‌ अनित्य हैं, और आत्मा तो अक्नत्रिम है अर्थात्‌ स्वतःसेद्ध 
है, नित्यस्थायी षस्तु हे । 

शरीर-मन-वाणी इत्यादि तो एक ओर रहे परन्तु अणुब्रत और 
महान्रतके जो पुण्यपरिणाम होते हूँ वे मी अनित्य हैं, क्षणिक हैं, 
कत्निम हैं। ज्ञान होनेके पश्चात्‌ ऐसे आत्मविकल्प किचित्‌ नहीं करता 
कि में ऋधी हूँ, विकारी हूँ,--ऐसा आचायदेवने कद्ा है । युद्धमे खड़ा 
हो, तथापि युद्धकी क्रियामें और युद्धके अज्युभ परिणामोंमे किचित्‌ 
आत्मविकल्प नहीं करता। ज्ञानी अपने ज्ञायकके सामर्थ्यके अतिरिक्त अन्य 
कुछ नहीं करते, युद्धमें हों तो मी इप्टिसे प्रथछू दो गये हू, ज्ञातारूप 
परसे निराले' प्रथक्‌ रहते हैं, अल्प राग-द्वेप होता है! उसे अपना नहीं 
गिनते, उसके स्वामी नहीं होते। वह समझते देँ कि चारित्रका पुरुषार्थ 
अल्प है इससे रागमे युक्तता हो जाती है परन्तु मिन्नत्वक्रे भान द्वारा 
परद्रव्य तथा शुभाशुभ विकारके सदेव ज्ञाता ही रहते हैं और उससे 
समस्त क्ृत्वको छोड़ देते हैँ; सदेव उदासीन अवस्थामय होते हुए मात्र 
ज्ञाता ही रहते दें । 

कोई कहे कि ज्ञानी उदासीन हो तो व्यापार-धन्धा क्‍यों करता 
है? भाई! धर्मी जीव ग्रहस्थाश्रममे हो, तथापि अन्तरसे डउदासीन 
ही हे, परन्तु अल्प राग रहा है इससे ग्रहस्थाश्रमक्े रागके 
कारण रुक रहा है। अपनेको कित्तना राग होता है, कितना द्वेप होता 
है, कितना हर होता है, कितना शोक होता हे--इत्यादि सब ज्ञाता- 
भावसे जानता ही रहता है। अन्तरसे उदासीन है तथापि अल्पराग 
है अवरुय । यदि इतना भी राग न हो तो त्यागी हो जाये और विशेष 
पुरुषार्थ करे तो गृहस्थाश्रम भी छूट जाता है। ग्रहसस्‍्थ सम्बन्धी सर्व 
राग दूर हो जाये तो नप्त दिगम्बर मुनित्त हो जाये। रागका और 
वाह्य पदार्थाका निमित्त-नेर्मात्तिक सम्बन्ध है । पाँचवीं भूमिकामे अमुक 
अंठर्म त्याग आता है और छठवों भूमिकामे सर्चथा त्याग आता है, 
ओर वहाँ स्वरूपरसणता वहुन बढ़ जाती है तथा वबाह्मसे भी नम्न- 
दिगम्वर मुनित्व आता हैं। वल्चका राम छूटनेसे वस्र भी छूट जाते है 
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-ऐसा निमित्त-नेमिक्तिक सम्बन्ध है। जेसा माताने जन्म दिया बसा 
मात्र शरीर रहता है, किछी मी प्रकारकी फृत्रिमता नहीं रहती । 

यदाँ तो चतुर्थ भूमिका वालोंकी बात चलती है। ज्ञानी अनेक 
प्रकारके विकारी परिणामोंसे अपनेको पृथक मानते हैं; स्वत' अपने 
नित्यस्वभावमे एकरुप-अभेद्रूप हैं, जो शुद्धनभयका विषय है उसके 
समक्ष आचार्यदेवने कषायके परिणाम अनेक कहे हैं; एकके समक्ष 
अनेक कह्दा है | आत्माका स्वध्षाव निर्मेल ज्ञायकरूप है । भेरे स्वभाषमे 
कपाय नहीं है, शग-द्वेंष नहीं है, वे क्षणिक पर्योयमे--अवस्थामे हैं 
किन्तु स्वसावसे नहीं हैं, चारित्रके दोष मेरे द्वारा होते हैं, इससे 
उन्हें में ही दूर कर सकता हँ--ऐसे निणेयके बिना प्रयत्न नहीं किया 
जा सकता । 


यह वात आबाल-बृद्ध सभीके लिये है। यथार्थ निश्चय करनेकी बात 
है, प्रथम कक्षाकी बात है और स्वरूपर्मणताकी बात तो विशारदकी है। 
श्रद्धा पहले होती है, और बर्तन पश्चात्‌ आता है। प्रथम नित्य अकपायकी 
श्रद्धा करके श्रद्धामेसे कषायसे सर्वथा प्रथक्र होता है, फिर चारिन्नमें अल्प 
कषाय रहती है उसे सी ज्ञानी दुर कर देते हैं । 

गरम पानीमें वर्तमान अवस्था प्यन्तकी उष्णता है, जिस समय 
उष्णता प्रगट है उसी समय शक्तिरूप स्व॒सावमें शीतलता है दी, इसी- 
प्रकार आत्माकी अवस्थामे वर्तमानपर्याय जितनी मलिनता है, जिस समय 
मलिनता है उसी सस्य नित्य चेतन्यस्वभावसे निर्मेलता भी विद्यमान है। 
जो शग-द्वेषको दूर करना चाहता हे वह दूसरा कुछ रखना सी चाहता 
है, रखने योग्य वस्तु क्या है उसकी श्रद्धा और ज्ञान करनेके पश्चात्‌ 
श्रद्धा और चारित्रके बल द्वारा शुद्धता-स्थिस्ताकी वृद्धि होती है और 
शग-द्वेंष दूर हो जाते हैं, अथात्त्‌ उत्पन्न नहीं होते । 

आत्मा क्‍या वस्तु है इसकी पहिचान और प्रतीति किये बिना 
मल्निताकी नष्ट करनेकी शक्ति नहों आयेगी और पुरुषार्थ नहीं 
अलेगा । और ज्ञानीको प्रतीति होनेके पश्चात्‌ अल्प राग-हेष रहता हे, 
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तथापि वह समझता है कि मेरी दुवेल्ताके कारण यह होता है। 
अन्तरंगमे अपनी दुर्वद्ताको देखेगा, परन्तु उसे दूर करके पुरुषार्थ 
बढ़ाकर अल्पकालमे ही मुक्ति प्राप्त करेगा । आत्माकी पहिचान और 
प्रतीति होनेसे ज्ञानो परका अकर्तों होता है, अत्यन्त उदासीन हो जाता 
है, नित्रिकल्प पूर्ण विज्ञानधन होता हुआ अकर्ता प्रतिभासित होता है । 
आत्माके ज्ञान और श्रद्धान द्वार चारित्रमें शुद्धिकी वृद्धि करके अल्प 
कालमें मुक्ति प्राप्त करता है । 

ज्ञानी होनेके पग्चात्‌ परदव्यका और परभावका कनेत्व रहता द्वी नहीं। 
अज्ञानी रहना हो अर्थात्‌ पवित्र न होना हो वह परका कतृत्व रखता है. 
परन्तु जिसे आत्माका कल्याण करना हो वह परद्रव्यका कतृत्व नहीं रखता। 
ज्ञानी होनेके पत्चात्‌ परका और शगादिका अकर्ता ज्ञाता होता है, अल्प 
कषाय रहती है परन्तु उसे दूर करके अवश्य मुक्ति प्राप्त करनेवाला दे । 

अब, इसी अर्थका कल्शरूप काव्य कहते हूँ--- 

( वरसंततिलका ) 


अज्ञानतस्तु॒ सतृणाभ्यवहारकारी 
ज्ञानं स्वयं किल मवज्नपि रज्यते यः । 
पीत्वा दधीछ्षुमधुराम्लरसातिग्रद्धधा 
गां दोग्धि दुग्धमिव नूनममो रसालूम ॥ ५७॥ 
अथे --निम्वयसे स्वयं ज्ञानलरूप होने पर भी अज्ञानके कारण 
जो जीव, घासके साथ एकमेक सुन्दर आहारको खानेवाले हाथी आदि 
तियचोंकी भाँति राग करते हैं, (अर्थात्‌ रामक्ा और अपना एकमेक 
स्वाद लेते हैँ ) वे, दहदी-गक्करके अर्थात्त श्रीखण्डके खंद्वे-भीठे रसकी 
अति लोछुपतासे, श्रीखण्ड पीते हुए सी स्वत. गायके दूधको पीता 
हँ--ऐसा साननेवाले पुस्षकी मांति हैं | 
जिस प्रकार हाथीको छूदडू दिये जाये तो वह लड्डूओंको और 
घासको इकट्ठा करके खाता है, उसीमग्रकार इस संसारके जीव रागमे 
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आनन्द मानते हैं। अपना आनन्द जैसे परमें ही हो, ऐसा मानकर 
प्रसन्‍न होते हैं, रगागको और आत्माको एकमेक करते हैं, एकमेकका अर्थ 
यह नहीं कि कुछ आत्माका आनन्द और कुछ परका आनन्द--ऐसा नहीं 
परन्तु मात्र रागके विकारका दी आनन्द छेता है। विषयमें, खानेमें, 
पीनेमें, जीमें, व्शोमें-“उन सबमभे आनन्द हो--वैसा अज्ञानी मान रहा 
है, अपना आनन्दस्वभाव एक क्षणिक विकारी पर्योयमे कल्पित कर लिया 
है। छम्के समय प्रीतिभोजके दिन सुन्द्र स्वाविष्ट मिदाइयाँ खा रहा हो, 
समधी-समधी पास बैठकर जीम रहे हों तो आनन्दित हो--उठता है! 
अरे! वह दिन निकल जानेके बाद भी उसे याद कर-करके सुखकी साँसें 
लेता है, अपने स्वभावक्े आनन्दकी रुचिसे हटकर पश्ुभोंकी भाँति 
परमेंसे आनन्द लेता है। जिसप्रकार द्वाथीका मुख्य भोजन तो लडडुओंका 
है, परन्तु वह मूढतावश अकेले लड़डू न खाकर घास और लड्डुओंको 
इकट्ठा करके खाता है। 


उसीप्रफार आत्माका यथार्थ स्वाद तो परसे निराला, स्वत-सिद्ध 
स्वभावसे अम्ृतमय आतन्दरूप है, परन्तु अज्नानके कारण शगके स्वादको 
आत्माका स्वाद मानता है। स्वयं अज्ञानी जीव क्षणिक विकार पर्यायमें 
“यह मेरा र्ाद है?--ऐसी कल्पना करके रुका हुआ है पह उसका 
एकमेकपना है, शुभाशुभ भावोंकी वृत्ति होना वह घास है । घास अथौत्त्‌ 
वे भाव भूसेकी तरद हैं. और आत्माके स्रभावका स्वाद दानों जैसा है। 

शराबी मनुष्यको श्रीखण्डका स्वाद दूध जैसा लगता है, इससे 
चह श्रीखण्डके स्वादके लिये गायका दूध दुहसा हे, उसीभ्रकार मोहरूपी 
मदिराके कारण आत्माकी प्रतीति न दोनेसे श्री, बच्चे, शरीरादि 
परपदार्थोमेसि आनन्द आता हो--ऐसा मानकर उसमेसे आनन्द लेने 
जाता है और पुण्य-पापके परिणामोंमे एकमात्र होकर उससेंसे अपने 
स्वादुको दुहना चाहता दै। 

जिसे रसकी अत्यन्त लोछपता हो उसे खट्टे-मीठे रसकी 
खबर नहीं पड़ती, रसकी लछोछुपताके कारण परपदार्थमेसे जैसे सुख 


॥ 
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आता हो*+ऐसा मानकर परपंदार्थमेसे सुख लेनेके लिये, फिरता हे. 
जिसे मोहरूपी मदिरा चढ़ी है वह अपने खाभाविक आनन्दका और 
शगके+-आकुछताके आनन्दके स्वादका भेद नहीं- कर सकता, पएथक्‌ 
नहीं कर सकता; प्थकू जान नहीं सफता। 

चक्रवर्ति सम्यकत्वी राजा छह खण्डका राज्य कर रहा हो, तथापि 
वह छह खण्डका राज्य रोगके समान जानता है, रोगकी रुचि नहीं है। 
ज्ञानीके जब॑ विषय और युद्धका योग हो तव वह ऐसा समझता है कि-- 
यह रोग आया, यह दुख आया। जैसे किसी मनुष्यके अरीरमे चेचक 
निकली हो और दाने-दानेमें कीड़े पड़ गये हों, उस समय उसे जो 
पीड़ा होती है वैसी ही पीड़ा ज्ञानी रोग, भोग और युद्धके योगके समय 
मानता है; अल्परागके कारण विषय और युद्धमें युक्त अबश्य होता है, 
परन्तु वह समझता है कि अरे रे! यह सेरा स्वरूप नहीं है, यह ता 
आपत्ति है, उपस्ग है, इसमेंसे सर्वथा मुक्त होकर सव प्रकारसे स्वरूपमें 
लीन द्वोऊँगा, वह दिन मुझे धन्य होगा। 

जलानीको सखवभावके अतिरिक्त शुसाशुसभावोंमे युक्त होना बह शेग 
और प्रतिकूछता छगती है, आपत्ति माक्म होती है, उपसर्ग जैसा ज्ञात 
होता है, अनुकूछता और ग्रतिकूल्ता दोनों ओर युक्त होना, उसे ज्ञानी 
प्रतिकूलता ही समझते »दं, कारण कि दोनों अपने स्वभावसे विरुद्धभाव दें, 
इसलिये दोनोंका राग रोग ही है--बैसा जानते हैं, तथापि उसमें युक्त 
होना पड़ता हैः वह मेरे पुरुषार्थकी दुवेलता है, ज्ञानी समझते हू कि 
अपने स्वभावधनसे च्युत होकर परमें युक्त होना उसमे हमारी ही 
डुबंछता है फिसी परका दोष नहीं है। 

ज्ञानी अशुभ परिणामोंसे वचनेके लिये शुभ परिणामोमे पुरुषाथ 
द्वारा युक्त होते अवश्य हैँ, परन्तु अन्तरंग स्वरूपमे स्थिर होनेकां 
उ्म ओर पुरुषार्थ होता है, चौथे गुणस्थानमें देव-शुरु-शार्ख्रकी 
पूजा-भक्ति और खाध्यायके शुभपरिणाम होते हैँ, वहाँ भी वे स्वरूपसें 
लीन द्ोनेके उद्यमी रेहते दूं। पाँचवें गुणत्थानमे देव-गुरु-शाल्रकी 
पूजा-भक्ति और शास्रस्वाध्याय इत्यादिके झुभपरिणाम होते हैँ, भणु- 
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च्ेतके शुभपरिणाम दोते हैँ. छट्ठे श॒ुणरथानमें देव-गुरु-शात्रक्री भक्ति, 
स्वाध्याप और महात्रतादिके शुभपरिणाम होते हैँ, परन्तु उन समी 
भूमिकाओंमे स्वरुपमे स्थिर होनेके उद्यमी रहते हैँ । छट्ठो-सातवों 
भूमिकासे तो अत्यन्त-अत्यन्त स्व॒रूपस्मणता होती है, अन्तसुहूर्तमें 
आत्माम निविकल्प और अन्‍्तमुहूर्तमे बाहर सबिकल्प--ऐसी मुनिओंकी 
दगा होती है. 'क्षणमे स्रूपसे स्थिर हो जाते है ओर क्षणमें वाह्ममे 
शुभपरिणाम आते हँ--इसप्रकार हजारों बार आना-जाना करते हैं । 

अज्ञानीको पुदुगछऊर्मके स्वादमे लीनता है, भगवान आत्मा परके 
कतृत्वसे रहित आन्तस्वभावी हे, उसे नहीं समझता और परमें लीन हो 
जाता है। निर्बिकारोी और वबिकारी स्ादका भेद न जाननेसे बिकारी 
स्वादको अप्रना स्वाद्‌ मानता है, उस सम्बन्धसे आचार्यदेवने श्रीखण्ड 
और द्वाथीके दो रृष्टान्त दिये हैं । 

जीव अन्नानसे कर्ता होते हैं । स्वाश्रयसे सुख होता है, पराश्रयसे 
दुख होता है ऐसा जिसे निर्धार नहीं हैः उसे स्व-परकी खबर नहीं 
है--ऐसा अन्नानी जीव अपनेको परका कतो सानता है--ऐसे आर्थका 
कलशरूप काव्य कहते हेँ:--- 

(शादूलबिक्रीड़ित ) 

अज्षानान्पगतृष्णिकां जलधिया धावंति पाठतुं मृगा, 

अब्वानात्तमसि द्ववंति श्रुणगाध्यासेन रज्जों जना। । 

अज्ञानाव॒ पिकर्पचक्रकरणाहातोत्तरंगाव्धिवत्‌ 

शुद्धज्ञानमया अपि स्वयममी क्ीभवंत्याकुछा। ॥ ५८ ॥ 

अर्थ:---अज्ञानकें कारण सृगजलमसे जलकी बुद्धि होनेसे हिरन उसे 
पीने दौड़ते हैं, अज्ञानके कारण अंधकारमें पडी हुई डोरीमे सर्पका 
अध्यास होनेसे छोग (भयसे ) भाग जाते है, और ( उसीप्रकार ) 
अन्नानके कारण यह जीव, प्रनसे तरंगेत समुद्रकी भाँति विकल्पोंके 
समूह करता 'होनेसे--यद्॑पि थे शुद्ध ज्ञानमय हैं तथापि विपरीत दृष्टिके 
कारण आकुल होते हुए अपने आप कर्ता होते है । 
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हिंरन अज्ञानके कारण मृगजलमें जलकी घुद्धि करता है अथोत्‌ 
रेतीली भूमिसें सूर्यकी किरणें पड़नेसे दूरसे पानी सदृदय दिखाई 
पड़ता है, उसे हिरन पानी मानकर पीनेको दौड़ता है परन्तु वास्तविक 
पानी नहीं है, पानीकी झलक देखकर सूढ़ हिंरन पानी पीनेके लिये 
दौडता ही रहता है । उसे इतनी मी खबर नहीं है कि इतना मारे 
तय करके आया तथापि ठण्डी हवा भी नहीं छुगती, मेरी दृष्टिमें पानी 
दिखाई दिया वहाँ तक में आया, फिर भी दूर-दूर बढ़ता ही जा रहा हूं, 
इसलिये दूर तो दूर ही है; निकट है ही नहीं, अर्थात्‌ पानीकी झलकमें 
यथार्थ पानी है ही नहीं--वैसा न समझकर पीने दौड़ता है. और पश्चात्‌ 
ठुःखी होता है । 


उसीग्रकार आत्मा अज्ञानके कारण शग-द्वेषमें सुख है--ऐसा 
मानता है, दूर-दूर सुखकी कल्पना करता रहता है। क्षणमे मानता है कि 
यह लड़का मुझे सुखरूप है, और फिर मानता है कि लड़का नहीं, लेकिन 
स्त्री सुखरूप है, पश्चात्‌ मानता है कि स्त्री भी नहों किन्तु धन सुखरूप 
है, इसप्रकार दूस्‍-दूर सुखकी कल्पना करता रहता है । 


कोई ऐसा कहता हे कि पुण्यपरिणाम करके देवगतिमे जाऊँगा, 
वहाँ सुख भोगेंगा, परन्तु अरे सूढ़! देवगतिसे कहाँ सुख है? वह तो 
संसारकी गति है । जिसप्रकार हिरनको दृष्टि श्रमपूर्वक दौड़नेसे पानीकी 
उ॒प्ति नहीं होती उसीग्रकार अज्ञानीको परके ऊपर दृष्टि होनेसे कहीं 
सुख-शांति नहीं मिलती, तथापि उसमें सुख मानना नहीं छोड़ता। 


ओऔर कितने द्वी कद्दते हैं. कि यहाँ पर वारू-बच्चोंकी सुखी करके 
और फछता-फूछता देखकर मरें तो सुखी कद्दलायये, परन्तु भाई! बह 
सब छोड़कर तुझे कहाँ जाप्ता है उसकी कुछ खबर है! अपने आत्माको 
भी छुछ हरा-भरा किया है कि मात्र धाहरका ही फलता-फूछता देखना 
चाहता है । आत्मामे दरीभरी फुल्वारी प्रगट किये बिना सुख हैं ही 
नहीं--डुख ही है। 
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पुनमश्य, अनेक मनुष्य कहते हें कि बचपनमें तो धर्म किया नहीं 
जा सकता, इसलिये जब जवान हो जाएँगे तब धर्म करके सुखी होंगे । 
फिर जवान होते हैं तो कहते हूँ कि वृद्धावस्थामें धर्म करेंगे, परन्तु 


भाई ! धर्म बचपन, जवानी अथवा वृद्धावस्थामे नहीं है, परन्तु आत्मामे 
है, उसमें हूँढ तो सुखी होगा । 


अज्ञानके कारण रस्सीमे सर्पका अध्याय होनेसे रससीमें सपे मान 
लेनेसे--अरे ! यह सप है; ऐसा करके छोग भयभीत होकर भागते हैं, 
परन्तु भाई, ठद्दर तो, देख तो सही ! यहांसे सब आ-जा रहे हैं. तो भी 
वह दिल्ता तक नहीं है, ज्योंका त्योँ पड़ा है, इसलिये सर्प नहीं रस्सी 
है--ऐसा निश्चित्‌ तो कर ! निश्चित करके दौड़धूप करना छोड़ दे । 


जिस प्रकार रससीमे सर्पका आरोप करके दौद़ा, उसीप्रकार अज्ञानी 
परपदार्थभे सुखका आरोप करके दौड़धूप करता है; परन्तु अपना 
स्वभाव उदासीन ज्ञाता है, शुद्ध शान्त पवित्र है, उसे न जानमेसे, 
उसकी श्रद्धा न करनेसे परमें आकुलित होकर परका कतो ' होता है । 
मनुष्योंको निवृत्ति लेकर अन्तरमे समझनेकी और हित करनेकी दरकार 
ही नहीं है, आकांक्षा ही नहीं है, इससे जिसमे अपना ह्वित है उस 
द्वितके भार्ग पर नहीं चलते। 

जिस प्रकार समुद्रमें पवनके वेगके कारण तरंगोंके समूहके समूह 
उछलते हैं, वैसे ही अज्ञानीको अज्ञानके कारण राग-द्वेषरूप विकल्पों 
की तरंगें उठती हैं, क्षणमे ऐसा होता है कि व्यापार करना चाहिये, 
और क्षणमें ऐसा लगता है कि सद्ठदा करे तो पेसा जल्दी एकत्रित 
हो । फिर, विचार करता है कि लड़्केका विवाद् कोई अच्छा 
सम्बन्ध ढूँढुकर जल्दी कर दूँ तो अच्छा है, पश्चात्‌ विकल्प करता है 
कि यह लड़कियाँ बड़ी हो गई हैं, यदि इनका सम्बन्ध जल्दी हो जाये 
तो अच्छा है, लड़कोंकी तो फोई चिन्ता नहीं है । फिर दूसरा विकल्प 
उठता है कि इस शरीरमे कुछ-कुछ रोग सा रहता है, अगर मिट जाये 
तो अच्छा है; और वादमे सोचता है कि रोग तो जब मिटना होगा 
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सब मिट जायेगा परन्तु अभी तो भूख छगी है इसलिये खा तो छू-- 
आदि अनेक प्रक्रारके विकल्प करता है; क्रोधके, मानके, मायाके, इत्यादि 
'अनेक प्रकारके विकल्पोंके ढेरके ढेर करता रहता है, आत्मा तो शुद्ध 
ज्ञानघन है, परन्तु उसकी प्रतीति न होनेसे अनेक प्रकारके विकल्पोंका 
कर्ता होता है । 

४” समुद्र पवनसे क्षोभ पाकर तरंगित होता है, उसीप्रकार चेतन्यभगवान 
रागके विकल्पोंसे डोटता है । अनेक प्रकारकी आकुलताकी_वृत्तियोंसे 
डेंचाडोल है, उनमे किचित्‌ शान्ति नहीं है, तथापि अबिनाशी सुखसे 
पूर्णरूप आत्माकी श्रद्धा नहीं करता इससे दु'खी होता ही 'रहता 'है । 

अपने आत्माको जाननेका प्रयत्न करे कि मैं तो ज्ञाताज्योति हूँ, 
जो कुछ द्वो उसे जानते रहना ही मेश खरूप है, परन्तु ऐसा हुआ 
और नहीं हुआ आदि विकल्प क़रना मेरा खरूप नहीं है।- ऐसे अपने 
मुक्तानन्दस्वरूपकी श्रद्धा और ज्ञात करे तथा उसमें स्थिर हो, चही सुखका 
उपाय है । सम्यर्दशन, »सम्यरक्षान और सम्यकचारित्र ही सुखका उपाय 
“है, उसके अतिरिक्त अन्य कोई सुखका उपाय नहीं हे । हु 

आत्मा ज्ञानसे कर्ता नहीं हुआ है--ऐसा अब कहते हैँ:-- 

( चसंततिलका ) 


ज्ञानाहिवेचकतया हु परात्मनोरयों 

जानाति इंस हध वाःपयसोविशेषम्‌ । 

चेतन्यधातुमचर्ल-स सदाधिरूढो 

जानीत एवं हि.करोति न किचनापि ॥ ५९ |। 

अर्थः--जिस प्रकार हँस दूध और -पानीके विशेषकों ( अन्तरको”) 

जानता है, उसीप्रकार जो जीव ज्ञानके कारण विचेकवाला 
( भेदन्नानचाढा ) होनेसे, परके और अपने विशेषकोी जानता है वह 
( जेसे हंस मिश्रित हुए दूध-जल्को प्रथक्ू करके दूध ग्रहण करता है. 
उसप्रकार ) अचल चेंत्तन्यधातुमे आरूद होता हुआ ( अर्थात्‌ उसका 
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आश्रय करता हुआ ) मात्र जानता ही है, कुछ मी नहीं करता ( अथोत््‌ 
जाता ही रहता है, कर्ता नहीं होता )। 
हँसकी चोंचमे खट्टापन होनेसे जब वह दूधमे चोँच डाठता है. 
तब दूधका लोथा हो जाता है और पानी प्रथक्‌ हो जाता है, उसीप्रकार 
सम्यम्ज्ञान द्वारा सच्चा वोध हुआ होनेसे-सच्या विवेक हुआ द्ोनेसे, परकी 
और अपनी मिन्नताको जानता है कि मैं ज्ञानखरूप आत्मा हैँ और यह 
राग-ह्ेंप पर॒सतु हें। जिसप्रकार कोई संसारका बुद्धिमान-चतुर मलुष्य 
संसारका रसिक होनेसे वाजार्मे चावल लेने जाये, वहाँ वह घटिया- 
बढ़ियाका विवेक करता है, उसीप्रकार ज्ञानी अपने स्वरूपानन्दका रसिक 
होनेसे निर्विकारी, आानस्थभावी आत्माका और राग-द्वेपरूप विकारी भावोंका 
विवेक करता है, पएथक्‌ जानता है। 
निसप्रकार हंस मिश्रित हुए दूध-जलको प्रथक्‌ करके दूधको 

ग्रहण करता है, उसीप्रकार धर्मात्मा-ज्ञानी जीब्र अचल_ चेतन्ग्मे 
आरूढ होता हुआ, अपने स्व॒भावका आश्रय करता हुआ, मात्र ज्ञाता 
ही रहता है--साक्षीरूप ही रहता है, परन्तु अज्ञानमय भावोंका कर्ता 
नहीं होता । है 

*/ परका और अपना प्रथक्ु॒ विवेक होनेसे आत्मा परका ज्ञाता ही 
रहता है, परन्तु कर्ता नहीं दोता। ज्ञाता रहनेमे अनन्तगुनी क्रिया 
है। परका कर्ता नहीं हुआ और ज्ञातारूप रद्द, उस ज्ञातारूप रहनेमे 
अनन्तगुनी क्रिया है, वही चेतन्यकी क्रिया है। जड़की क्रियासे धर्म 
मानेना और शुभरागरूप व्यवद्ार-जोकि बन्धका कारण है--उससे 
धर्म मानना सो अज्ञान है। 

अब, ऐसा कद्दते हैँ कि--जो कुछ ज्ञात द्ोता है वह सब ज्ञानसे 
ही ज्ञात होता है --- 

: ( मंदाऋन्ता ) ॥॒ 
धानादेव ज्वलनपयसोरौष्ण्यशैत्यव्यवस्था 
ज्ञानादेबोरठसति लवृणस्वादभेद्व्युदास: । 
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ज्ञानादेव स्वरसविकसब्षित्यचेतन्यथातो!ः .._ 
क्रोधादेश प्रभवति भिदा भिंदती करते मावम्‌ ॥ ६० ॥ 

अर्थ---( गरम जलूमें ) अग्रिकी उष्णताका और पानीकी शीतल्ताका 
भेद ज्ञानसे द्वी ज्ञात होता है। शाकके स्वादमे नप्कके स्वादकी बिल्कुल 
मिनतता ज्ञानसे ही प्रकाशित होती है। निजरससे विकसित नित्य 
चैतन्यधातुका और क्रोधादि भावोंका भेद, कठृंत्वकी ( कर्तापनेके भावको ) 
भेदता हुआ--तोड़ता हुआ, ज्ञानसे ही सच्चा विवेक ज्ञान प्रगट होता 
है । कुछ क्रियाकाण्डसे ज्ञान प्रगट नहीं होता। 

आत्माका ज्ञानस्वभाव है वही परको और अपनेको जाननेवाल्य है। 
अप्नरिके निमित्तसे पानीकी वर्तमानमें होनेवाली उष्णता और पानीके 
मूल्सभावक्री शीतछ्ता सी ज्ञान द्वारा ही प्रकाशित होती है। मेरा 
स्वभाव क्‍या है, भेरा स्वभाव शीतल या गरम हे--हत्यादि कुछ भी 
पानी नहीं जानता किन्तु ज्ञाता ही उसे जानता है । 

करेलेका शाक, छौकीका शाक इत्यादि शा्कोंका स्वाद और 
उसमें डाले हुए नमकेका स्वाद--उसकी बिल्कुल मिन्‍्नता ज्ञान द्वारा 
ही जानी जाती है। शाक और नमक नहीं जानते कि दम कैसे स्वाद 
वाले हँ। नमककी खबर नहीं है कि मेरा स्वभाव केसा है और 
शाककी भी अपने स्वभावक्री खबर नहीं है, वे दोनों जड़स्नभावरूप 
हैं, उन्हें जाननेचात्य ज्ञान है। 

अनेक मनुष्य कहते हूँ कि ज्ञान द्वारा ज्ञात नहों होता, किन्तु 
मस्तिष्क-दिमाग द्वार जाना जाता है। परन्तु भाई! मत्तिष्क तो 
जड़ है, जड़मेसे जानना नहीं आता, जाननेकी क्रिया ज्ञातातत्त्वमे होती 
है। यदि मस्तिष्कके ज्ञान होता हो तो सुर्देको मी ज्ञान होना चाहिये 
परन्तु उसे ज्ञान नहीं द्ोता, इससे ज्ञातातत्त्व शरीरसे प्रथंक्‌ है। 
मस्तिष्क जड़ है, ज्ञातातत्त्व चेतन्य है; चेतन्य चैतन्यकी क्रिया द्वारा 
जानता है, मन इन्द्रिय और मस्तिष्क मी कुछ नहों जानते किन्तु 
जाता दी सब कुछ जानता है। 


र्८ 
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निजरससे विकसित चैतन्यघातु और क्रोध, माया, लोभका भेदू-- 
इन दोनोंका मिन्नत्व ज्ञान दी जानता है, ज्ञान ही उन्हें प्रथक् देखता 
है। में कर्ता हूँ और क्रोधादि मेरे कार्य--ऐसा कहेत्वकी तोड़ता हुआ 
ज्ञान प्रगट होता है; ज्ञानका स्व-परम्रकाशकस्वभाव होनेसे, खका मी 
विवेक करता है और परका भी विवेक करता है। यह क्रोधादि घिभाव 
में नहीं हूँ, में तो ज्ञायक आत्मा ज्ञानलरूप हूँ---इसप्रकार शायक पर 
दृष्टि डाढकर उसके अस्तित्वको जानकर जो भेद्विज्ञान करता है 
वह क्ठूत्वको छोड़ता है। 

आत्माका अपरिचित अज्ञानी शुभाशुभभावोंको करता है, परन्तु जड़के 
भावोंकोी कदापि नहीं करता, जात्मा अज्ञानभावसे या तो राम-द्वेष करता 
है और यदि ज्ञानसावसे रहे तो राग-द्वषका ज्ञाता रहता है, उसके 
अतिरिक्त वह अन्य कुछ नहीं करता | लड़केका कुछ कर सकता है या 
नहीं? कुछ भी नहीं कर सकता, मात्र पुत्र सम्बन्धी राम-द्वेषकी कर 
सकता है, उसीम्रकार धन, शरीरादि किसीका कुछ किया ही नहीं जा 
सकता, मात्र उस सम्बन्धी राग-द्वेणष कर सकता है, परके कर्ठेत्वका 
मूलकारण अज्ञान है। 

खारापन और शाक-दोनों प्रथऋ्‌ हैं, ऐसे प्रथकलका विवेक ज्ञान 
करता है, जलकी घर्तमान अवस्थामे उष्णता है, और त्रिकाली स्वभाव 
शीतल है--ऐसा विवेक ज्ञान करता है, क्रोधादि और चेतन्यस्वभाव- 
दोनों मिन्न हैं--बैसा विवेक मी ज्ञान करता है, पुण्य-पापके क्षणिक्र 
भाव पानीकी उष्णता जैसे हैं, वे भाव में हूँ, वह मेरा काये है--बैसा 
अज्ञानी अज्ञानभावसे मानता है। पुण्य-पापकी उष्ण-क्षणिक पयौय मैं 
नहीं हूँ, में तो नित्य ज्ञान शान्तिमय शीत्तत स्वभाषमय हूँ--ऐसा ज्ञानी 
विवेक करते हैं। नमक और शाकके स्वादको अभेद करने वाला अज्ञानी' 
अज्ञानभावकी करता है। नमक और शाकके स्वादको प्रथकू जाननेवाल् 
ज्ञानी विवेक-ज्ञान करता है। इसप्रकार ज्ञानी ज्ञान करता है और अज्ञानी 
अज्ञान करता हे। 

अब, अज्ञानी भी अपने ही भावको करता है परन्तु पुदुगढके 
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भावकों कमी नहीं कंरता--ऐसे अंर्थका, आगेकी गाथाकी सूचनारूप 
श्लोक कंहते हैं: 
( अंनुष्टुप्‌ ) 
अज्ञोन ज्ञानमप्येवं कुंबेत्रात्मोनमंजसा । 
स्योत्क्तोत्मात्मभावस्य पंरभावस्य न क्चित्‌ ॥ ६१ ॥ 

अथेः---इसप्रकार वास्तवसें अपनेको अज्ञानरूप या ज्ञानरूप करता 
हुआ आत्मा अपने ही भावोंका कर्ता है, परभावोंका ( पुदूगलके भावोंका ) 
कर्ता तो कमी नहीं हे। 

फोध, सान, माया; हर्ष, शोक, वेद, विकार इत्यादि विभावसाव मेरे. 
हैं, में इनका कर्ता हूँ और यह मेरे कार्य हैं--इसप्रकार अज्ञानी अज्ञान- 
भावोंकी करता है; परन्तु क्रोधादि विकार मेरे नहों हैँ, और चैतन्यमूर्ति 
ज्ञान-आनन्दका सागेर॑ अनन्त शुणोंसे भगा हुआ है वही मे हूँ,--उसे 
जानना, मानना और उसमें स्थिर होना ही मेरा कार्य हे--ऐसा जानता 
हुआ ज्ञानी ज्ञानसावोंकों करता है। 

प्रभ--आत्मा ज्ञानमावसे तो परका कुछ नहीं करता, परन्तु 
विभावभावों द्वारा तो परका कुछ कर सकता है या नहीं? 

उत्तरः--आत्मा विभावभाबोंका कर सकता है, परन्तु उन विभाव- 
भावों द्वारा परद्रव्यका या परभावोंका कुछ मी नहीं कर सकता। 

इस बातको दृढ़ करते हैँ :-- 

( अनुष्ठ्प्‌ ) 

आत्मा ज्ञान स्वयं ज्ञान ज्ञानादन्‍यत्करोति किस | 

परमावस्य कर्तात्मा मोहो5्यं व्यवहारिणाम्‌ !! ६२॥ 

अर्थ:--आत्मा ज्ञानवरूप है, स्वतः ज्ञान ही है, वह ज्ञानके 
अतिरिक्त अन्य क्या करेगा? आत्मा परभावोंका कर्ता है-ऐसा मानना 
( तथा कहना ) चह व्यवहारी जीबॉका मोह (अज्ञान ) है। 

आत्मा तो ज्ञाता ज्ञानखरूप हे। भगवान आत्मा ज्ञार्नस्‍बहूपं 
है--ऐसा गुण-गुणीका भेद करके कहा है. और पश्चात्‌ कद्दा है कि 
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आत्मा स्वतः ही श्लान है । पहले कहा कि आत्माका स्वभाव ज्ञान है, 
और फिर कहा कि आत्मा स्वतः ही ज्ञान है-इसप्रकार अभेद कहा है। 
जो ज्ञान है,बही में हँ-ऐसी ज्ञानकी प्रतीति, धघानका ज्ञान और जानकी 
रमणता--यह तीनों ज्ञाममे आ गये, ज्ञान-दशेन और चारित्र-उन 
तीनोका समावेश ज्ञानस्वरुप आत्मामे हो गया। आत्सा ज्ञानके अतिरिक्त 
अन्य क्‍या कर सकता हे? अपने स्रभावकोी ही कर सकता है, परका 
छुछ नहीं कर सकता तथापि परभावोंका कतो मानना वह व्यवहारी 
जीबोफा मोद्द है। छड़फे, स्री, मझान आदि पर पदार्थोका में कर सकता 
हैं या मे उनका कुछ कर देता हँ--ऐसी मान्यता वह व्यवहारी जीबोंफा 
मोह है, जितने भेद पढ़े, प्रकार हों, वे सब व्यवह्यारके होते हैं, उस 
पराक्षयरूप व्यत्रहार्म एक हों गया और प्रथकू न रहा वह अज्ञानी 
है | परका में कर्ता हँ-ऐसा व्यवद्वारी जीवोका मोह है ॥ ९७॥ 
अब, कहते है कि-व्यवद्वारी जीव ऐसा कहते छूँ:--- 


वबहारेण दु आदा करेदि घडपटरथाणि दव्वाणि | 
करणाणि य कृम्माणि य णोकम्माणीह विविहांणी ।९८। 


व्यवहरेण त्वात्मा करोति घटपटरथान द्रव्याणि । 

फरणानि च कर्माणि च नोकर्माणीह विविधानि ॥ ९८ ॥ 

अर्थ.--व्यवहार्से अर्थात व्यवद्दाराजन मानते हैं कि जगतूमे 
आत्मा घडा, बस्र, रथ इत्यादि वर्तुओंको तथा इन्द्रियोंको, अनेक प्रकारके 
क्रोधादि द्रब्यक्मोफ़ो और शरीरादि नोकर्माको करता है । 


व्यवहार अर्थात्‌ वर्तमान दृष्टिसे--स्थूलदष्टिसे जगतके जीव ऐसा 
मानते हैँ कि में घड़ा बनाता हूँ, में कपड़ा बुनता हूँ, मे रथ बनाता 
हैं अर्थात्‌ में वाहन बनाता हूँ, में मकान बनाता हूँ, पुस्तक बनाता 
हैं, में उपदेश देता हूँ--इत्यादि पर वस्तुओंका अज्ञानी जीव कर्ता 
होता है | शरीरकी इन्द्रियांको में अच्छा रखता हैँ, आँखोंको जिधर 
फेरना हो उधर में फेर सकता हूँ; में जीम द्वारा रसका खाद ले 


२८४ ] समयसोर प्रंबचेन...[ भगंवानश्रीकुन्दकुन्द+ 


सकता हूँ, में वो सकता हूँ, जेसा बोलना हो उसीभ्रकार जीमको हिला 
सकता हूँ-इत्यादि पाँचों इन्द्रियोंका अज्ञानी कर्तों होता है । 


नवीन कर्म बंधते हैं उन्हें में बाँधता हैँ, ज्लानावरणीय-दशेना- 
वरणीय-मोहनीय इत्यादि जड़्कर्मोको में बाँधता हैँ-ऐसा अज्ञानी जीव 
मानता है । शरीरादि नोकर्माकों भी में करता हूँ-ऐसा व्यवहारी जीबोंका 
व्यासोह है | शरीर मुझसे चल्ता है, मुझसे उठता-वैठता है, मुझसे 
केल्ता है, श्त्यादि प्रकारसे शरीरादि नोकमंका अज्ञानी कर्ता होता है । 


कोई कट्दे कि शरीर यदि अपने आप चलता दो तो जब उसे 
चलना होगा तब अपने आप चलकर तुम्दारे घर आयेगा। भाई ! 
दूसरेके यहाँ जानेका भाव हो उस समय यदि शरीरके 'चढनेका उदय 
हो तो अपने भावका और शरीरका निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध दोनेसे 
दूसरेके घर जाया जाता है, अपने भाव और शरीरका लगभग 
सम्बन्ध होनेसे-शरीर मुझसे चलता है-ऐसा अज्ञानीको भासित होता 
है, परन्तु शरीर तो उसके अपने कारणसे ही चलता है, वह आत्माके 
भावसे नहीं चल्ता, यदि वह आत्माके भावसे चल्ता हो तो जब 
वीमार पड़ता है और शरीर दुवल हो नाता है तब मी चलना चाहिये, 
उस समय अपने चलनेके बहुत भाष होते हूँ तथापि शरीरमें अशक्ति 
होमेसे नहीं चछ सकता, इसलिये शरीर तो उसकी स्वशक्तिके स्वतंत्र 
परिणमनके कारण ही चढ्ता है, परन्तु व्यबहारमें ऐसी लम्बी भाषा 
नहीं चोली जाती। पानीका छोटा त्ओ-ऐसा कहा जाता हे, परन्तु 
उसका अर्थ ऐसा नहीं है; छोटा तो पीतलका है, परन्तु उपचारसे 
| पानीका छोटा कहा जाता है; उसी_प्रकार शरीरकी क्रिया शरीरसे 
शरीरकी शक्ति अनुसार होती है परन्तु अज्ञानी मानता है कि मुझसे 
होती है । 
“ आात्माके अतिरिक्त कोई बाह्य ब॒स्तु जात्माके हाथमें नहीं है, 
त्यापि अज्ञानी जीव ऐसा मानते हैं कि-हम थे तो सब व्यवस्था कर 
दी, सब निर्षिष्न सप्ताप्त हो गया। इन्द्रियोंका, , क्नोका और नोकर्मोका 
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कर्ता में हँ-बैसा माने बह आत्माके सभावसे अजान होनेसे, भगवानका 
भक्त नह है, किन्तु मृढतारूप मिथ्यावासनाका भक्त है। 


जिससे अथौत्‌ संयोगमे एकताबुड्धिसे अपने विकल्प-इच्छाद्वार 
और मन-वचन-कायके ( हस्तादिकी क्रियारूप ) व्यापार द्वारा यह आत्मा 
घट इत्यादि परद्रव्यस्वरूप बाह्य कर्मोको करता हुआ ( व्यवहारियोंको- 
थज्ञानियोंको ) प्रतिभासित होता है । 


देखो, इसमें क्या कहा? कि अज्ञानियोंको ऐसा दिखाई देता है 
कि परद्रव्यस्वरूप बाह्य कर्माको आत्मा करता है, अथोत््‌ इसका अर्थ 
यह है कि वारतवमें आत्मा परद्रव्योंका कतों है द्वी नहीं। आँतिसे 
मिथ्या दृष्टि द्वारा ऐसा भासित द्ोता है, परन्तु सच्चे ज्ञानसे ऐसा मानते 
नहीं, इसमे तो समी बात आ गई। स्रियाँ चावछ बनाये, खिचड़ी 
बनायें, रोटी बनाये, बुनाई-सिलाईका काम करे इत्यादि, उन सबका 
कर्ता आत्मा नहीं है, उन सभी परतुओंकी व्यवस्था चैतन्यके हाथमें 
नहीं है, उनकी अवस्था इस प्रकारकी होना हो तब स्लीका निमित्त होता 
है। और आत्मा नित्य अमूत्तिक ज्ञानरूप है, स्ली-पुरुष आदि अन्य रूप 
नहीं है । व्यवहारसे मूत्तिक करनेसे भी आत्मा कमी मू्तिक जड़ नहीं 
हो सकता। 


कोई कहे कि हम मोतीके दानों जेसे तो अक्षर लिखते हैं, परन्तु 
भाई ! वेसे अक्षर करना वह तेरे द्वाथकी बात नहीं है, यदि अक्षर न 
होना हों तो अंगुलीमे चोट छग जाती है, लिखते-लिखते अंगुली अकड़ 
जाती हैं, इसलिये सुन्दर अक्षर करना वह आत्माके हाथकी बात नहीं 
है। जब अक्षर सुन्दर द्ोना होते हैँ तब हाथका अनुकूल निमित्त 
उपस्थित होता है, परन्तु कलम कलममें 'है. और हाथ द्वाथमे, किसीके 
| कार्थेका कोई कर्ता नहीं है, दोनों खतंत्र वस्तुएं हैं। कलम ( छेखनी )मे 
दाथका अन्योन्य अभाव है और उन दोनोंमें जीवका और जीबकी 
इच्छाका त्रिकाल अत्यंत अभाव होनेसे परस्पर किसीका कुछ भी 
करनेमें असमथ है। 


१८६ ] संमयसार अवन्नन.[ भगवानश्रीकुन्द॑कुन्द- 


५“ ज़ीव्र तो अज्ञाऩभावस्रे इच्छा और योगके क़म्पनका कर्तों है, 
इन्द्रियॉंका या शरीरकी क्रियाका तो अज्ञानी मी क्र॒रता नहीं है। 
संयोगमात्रको देखनेवाल्ोंको मिथ्याभिसान चढ़ गया है; परका मैं ऐसा 
' कर दूँ और यह कर दूँ, परन्तु स्वतः परसत्तामे कुछ मी नहीं कर सकता, 
अपने भावमे मात्र संकल्प-विकल्प करता रहता है। 


क्रोधादि समस्त अंतरंग कमे और बाह्य द्वव्यकर्स तथा ,नोकर्म- 
वे दोनों परद्रव्यवरूप द्ोनेसे उनमें अन्तर नहीं है। ड़यवहारी जीवॉकी 
ऐसी मूढ़ता है कि शरीरको हम ऐसा चला सकते हैँ, कंठको झुरीला 
कर सकते हैं, वाणी मधुर बोल सकते हैं--इत्यादि परद्रव्यका कहेत्व 
मानकर मूढ़ताका सेवन करते हैं। अज्ञानआावसे क्रोधादि विकारोंका, 
द्रव्यकर्मका और नोकमका आत्मा को होता है। 


परद्रव्यके कतृखका अभिमान किये हो, और उससे जो चादे 
चद न हो, तो वहाँ ऐसी कषाय चढ़ती है कि मर जाता है; पाँच 
छाखकी पँजी छगा रखी दो और उसमें नुकसात्न हो जाये तो शरम- 
दार्म हो जाती है, और सोचता है कि अब तो मर जाये तो शान्ति हो- 
झंझट दूर हो; तो क्‍या वहाँ मौसी या मामी बेंठी हैं. जो कहें कि-- 
“आओ भानेज यहाँ तुम्हारे लिये पलंग विछा है।|?---वैसा कहने 
वाला परभवमे कोई नहीं बैदा है। जैसे परिणाम किये होंगे बैसी | 
गतिसे चछा जायेगा, कहीं कौबा, कुत्ता या नरक-तिगोदम्में चला 
जायेगा। मान-सम्मान वना रहना वह पुदुगलकी क्रिया है उससे तेरे 
आत्माका कुछ मी काय नहों है। पर चीज किसी प्रकार शरणदाता[ 
नहों है, कि कोई वस्तु पराधीन भी नहीं है। 

घट, पट, कर्म, नोकमे, कीर्ति, लक्ष्मी आदि परद्रव्योंफ़ा में 
रक्षक हैँ और में उनका ज़ाजक हूँ--ऐसा मानना वह व्यत्रहारी छोगोंका 
अज्ञान है ॥ ९८॥ 


अब ऐसा कहते हू फि--व्यवह्यारी छोगोंकी यह मान्यता सत्य 
नहीं हैः- 
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जदि सो परध्वार्णि ये के रेज्ज णियमेंण तम्मओ होंज्जें। 
जद्या ण तम्मओ तेण सो ण तेसिं हवदि कत्ता ॥ ९९॥ 


यदि स परद्रव्याणि च कुर्योश्चियमेन तन्मयो भंवेत्‌ । 
यस्मान्त तन्मयस्तेन स न॑ तेपां भवति कर्तों ॥ ९९॥ 


अर्थ---यदि आत्मा परद्रव्योंकी करे तो बह नियमसे तन्मय 
अर्थात्‌ परद्रव्यमय हो जाये, परन्तु तन्‍्मय नहीं है इंससे वह उनका 
कर्ता नहीं है । 

“ भगवान आंचायदेवने न्याय रखा है कि यदि आत्मा परवस्तुको करे 
तो वह नियमसे परवस्तुमें एकमेक हो जाये, परन्तु वह परवस्तुमे एकमेक 
नहीं होता इसलियें परवस्तुका कतो नहीं है। 

४ मेज-कुर्सी या किवाड़ इत्यादि बस्तुएँ बढ़ई नहीं बनाता परन्तु जब 
बह सब होना होता है तब इस प्रुकारका राग करनेवाला बढ़ई उपस्थित 
होता है, किन्तु यदि बढ़ई ऐसा मानती हैं कि यह सब भुझसे होता है. 
तो वह्‌ उसकी मसूढ़ता है । 

आत्मा यदि शरीर, वाणी,' घट, पट, रथ, मेंकान इत्यादि 
परद्॒व्योंकी कोई' मी अवस्था करे तो वह अवश्य तन्मंय हो जायें परन्तु 
बह तनन्‍्मय नहीं होता, उनेरूप नहीं दोता, इसलिये बंह परका कंती 
नहीं हे । 

यह काय मुझे बहुत ही अंच्छा करना था, परन्तु अमुक व्यक्तिनि' 
बीचमें आकर सब बिगाड़ दिया, किन्तु भाई! वह बिगड़नों था इससे 
बिगड़ा, जो होना था वह हुआ, परके दोष निकालना छोड़ पे, औरें 
इसप्रकार यथाथ दृष्टिसे देख तो कितनी शांति हो और आकुछ॑ता दृर 
हो जाये | , 

रुपया-पेसा किसीके रखनेसे नहीं रहता, कोई किसीको बनाये 
रंखनेमे समर्थ 'नहीं है, और न कोई ,किसीका विनाश करनेमे समर्थ है। 
परमाणुका “स्वतंत्र परिणंमन हो बेर्सा होती है | भमुंकर्ते आकर सुझे 


२८८ ] समयसार प्रवचन, [. भगवानश्रीकुन्दकुन्द- 


द्वानि पहुँचाई इससे सब पेसा चल्य गया और अमुक व्यक्तिकी सदायतासे 
पैसा मिला--ऐसी मान्यता मूढ़ता है । 


यदि यह आत्मा निम्नयसे या व्यवद्यारसे परद्रत्यस्वरूप कर्मको करे 
तो, परिणाम-परिणामीपना अन्य किसी प्रकार नहीं वन सकनेके कारण 
वह (आत्मा ) नियमसे तन्मय ( परद्रव्यमय ) हो जाये; परन्तु वह 
तनन्‍्मय नहों होता ) 

परिणामी अर्थात्‌ अवस्थाका करनेवाल (-कर्ता ) और परिणाम अर्थात्‌ 
जो अवस्था होती है वह (कम )। घट, पट, रथकी अवस्था होती है वह 
परिणाम है और आत्मा परिणामी होकर यदि उन घट-पटादि परिणामोंको 
करे तो घह जड़ हो जाये; यदि आत्मा जड़की अवस्थाको करे तो परिणास 
और परिणामी दोनों एक हो जाये, इससे आत्मा जड़ हो जाये। क्योंकि जो 
कर्ता हैँ वे क्रियासे तन्मय हुए बिना (व्यापक एकमेक हुए बिना ) क्तों 
नहीं हो सकते, तो क्या किसीकी सत्तामें किसीका प्रवेश हो सकता है. ! 

४ आत्मा यदि घंड़ेको बनाये तो वह घड़ेमें प्रविष्ट हो जाये--घढ़ा 
द्वो जाये। 

४ यदि आत्मा सकानका कतों हो तो मकानरूप दो जाये, शरीरका 
कर्ता हो तो शरीररूप हो जाये, रथका कत्तों दो तो र्थमय हो जाये 
और आत्मा आठ कर्मोका कर्ता हो तो अष्टकर्ममय हो जाये, अन्य 
जीवका कुछ कर सकें तो अन्य जीवरूप हो जाये इससे आत्मा खतेत्र 
स्वसत्तारूप नहीं रहेगा परन्तु परद्वव्यमय हो जायेगा । पर्याय और 
पर्यौयीका किसी भी प्रकार प्रथक्त्व नहीं हो सकता; इससे यदि आत्मा 
परद्वव्यकोी करे तो पर्याय और पर्यायी दोनों एक हो जाये; परन्तु आत्मा 
परद्रव्यका कुछ भी नहीं कर सकता । 

गरस उचलते हुए शीरेकी यदि स्वतः करता हो तो खर्य शीरेमें 
एकमेक हो जाना चाहिये, खीर या ग़ुल्यवजामुनका यदि आत्मा करती 
हो तो उसे उनरूप हो जाना चाहिये, कारण कि पर्याय' और का 
दोनों एक होते हैं अलग नहों होते; इससे यदि जात्मा परद्रव्यमें 
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करे तो वहू उस समय द्वो जाना चादिये, परन्तु बैसा तो नहीं दोता। 
पंयादी आत्मा अपनी चतन्यपर्योयका कता है परन्तु परकी अवर्थाका 
कर्ता नहीं है, कारण कि कोई द्रव्य क्रिसी अन्य द्रन्यगय हो जाये तो 
उस द्रव्यके नाशकी आपत्ति (-दोप ) आ जाये; इसलिये आत्मा व्याप्य- 
व्थापकसावसे परद्रव्यस्थवरूप कर्मका कर्ता नहीं है। अथात्त पर बस्तुमें 
व्याप्य-व्यापकपना नहीं होनेसे किसी भी प्रकार परद्रव्यकी पर्यायका 
कर्ता नरीं हो सफता। 
मिथ्यादष्टि जीव ऐसा मान रहा है कि मुझसे परके काय होते हैं, 
टससे आचार्यदेव यह व्याप्य-ज्यापकका सूत्र फहकर अस्वीफार करते हैं 
कि तू किसी मी प्रकार परका कर्ता नहीं है। व्याप्य अर्थात्‌ जो जड़की 
अवस्थामें प्रविष्ट नहीं दो गया है, और भ्रविष्ट हुए बिना उसका कर्ता 
माने वह बिल्कुल मिथ्या घात हैं। जो जिसमे प्रविष्ट हो जाये बही 
इसका कर्ता हो सकता है, परमें प्रविष्ट नहीं हो सकता इसलिये परका 
फर्ता नहों 4) साथमें उपस्थित रहनेवाल्य ऐसा समानता है कि भुझसे 
परका कार्य होता है, तो ऐसा माननेवाल्या विलकुछ असत्यका सेवन 
क्रनेवाला है। स्वतंत्र सनरूप इत्पाद-व्यय-श्रौग्यरूप किसी भी बस्तुको 
नहों मानता । एक वस्तु दूसरी वरुमे कुछ भी फरे वो दोनों द्रव्य एक 
हो ज्ञारयें, एक चस्तुमे दूसरी वस्तुकी सास्ति दे, सभी द्रव्योंकी स्वत. 
अपनेसे अस्ति है; स्त्रसन अपनेसे सत हे और परसे असत्त्‌ हँं। किसी 
द्रव्यका कोई अन्य द्रव्य कर्तो नहों है। कोई भी वस्तु अन्य वस्तुरुप 
हो तो उस बस्तुका नाश हो जाये, इसलिये आत्मा व्याप्य-व्यापकभावसे 
या दूर रहकर भी परद्रव्यस्वस्प कर्मका कर्ता नहीं -है। एक वस्तु अन्य 
ब॒स्तुमे प्रविष्ट हुए बिना कर्ता-कर्मपना नहीं दो सकता, कोई द्रव्य किसी 
अन्य द्रव्यम प्रविष्ट होता ही नहीं इसलिये आत्मा परद्रज्यस्थरूप कमें 
(-कार्य ) का कर्ता नहीं है। 
आत्मा घड्ा, मकान, वश्लादि परवस्तुओंका कर्ता नहीं है, क्योंकि 
उसका परवस्तुकें साथ व्याप्य-व्यापक संब्रध नहों है | व्याप्य अर्थात्‌ 
अपस्या और व्यापक अर्थात्‌ वल्छु खबः। आत्मा पंदुव्पमे या परद्र ज्य को। 
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कुछ नहीं कर सकता, कारण कि परिगाप्त-परिणामीपना एक द्वव्यमें ही 
हो सकता है। शरीरकी दिलने-डुलनेकी अवस्थाका कतो आत्मा नहीं है, 
यदि वह उसका कर्ता हो तो उससे तन्मय हो जाये । 

४ शरीरकी जो क्रिया होती है बह उसके उपादानरूप _निजशक्तिसे 
होती है, आत्मा उसका निमित्त-नेमित्तिक भावसे भी कर्ता नहीं है । 
मसकानके रजकर्णोकी जो अवस्था होती है उसमें रजकण अपने आप 
व्यवस्थितरूपसे आये वह रचना-क्रिया उनकी क्रियावत्तीशक्तिके कारण हुई 
है। मिट्टीके घडेकी अवस्था उसकी अपनी क्रियावतीशक्तिके कारण हुई है, 
कुम्हार उसका कर्ता नहीं है। उपादानरूपसे तो कुम्दार कर्ता नहीं है, 
किन्तु निमित्त-नेमित्तिकरूपसे है या नहीं--उसका स्पष्टीकरण आशेकी 
गाथासें आयेगा ॥ ९९॥ 

आत्मा ( व्याप्य-व्यापकभावसे तो करता नहीं है परन्तु ) निमित्त- 
नेमित्तिकभावसे भी कर्तो नहीं है--ऐसा अब कहते हें:-- 


जीवो ण करेदि घड़े णेव पड णेव सेसगे दव्वे | 
जोगुवओगा उप्पादगा य तेसि हवदि कत्ता ॥ १०० ॥ 
जीवो न करोति घर नेव पर्ट नेव शेषकानि द्रव्याणि | 
योगोपयोगावुत्पादका च तयोसवति कर्ता । १००॥ 
अर्थ:--जीव घटकी नहीं करता, पटको नहीं करता, शेष किन्हीं 
भी द्रव्योंकी (परद्रव्यकी किन्हीं भी अवस्थाओंकी ) नहीं करता, परन्तु 
जीवका योग और उपयोग घंटादिको उत्पन्न करनेवाले निमित्त हैं, उन 
योग-उपयोगका कतोा जीव होता है । 
आत्मा घंड़की अवस्थाको नहीं करता, खिचड़ीकी अवस्थाको 
नहीं करता, शरीरकी अवस्थाको नहीं करता, वस्लकी अवस्थाको नहीं 
करता, अन्य किसी भी परवस्तुकी अवस्थाकों नहीं करता । परन्तु योग 
अथोत्‌ योगगुणकी कम्पन दशा और उपयोग अथीत्‌ अल कक 
रूप विकारी भाव अर्थात्‌ अझुंद उपयोग उसका अज्ञानी कर्ता है और योग, 
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योग नहीं समझना चाहिये परन्तु चैतन्यके प्रदेशमे चंचढतारूप कम्पन 
समझना चाहिये । 


जो योग और इच्छाका कतो होता है और जिसका लक्ष परके 
ऊपर है वह ऐसा मानता है कि में परका निमित्तरूपसे कर्ता हूँ । बस्तु 
अखण्ड है-ऐसी जिसकी दृष्टि हुई है बह निमित्तहपसे भी कतो नहीं है, 
वस्तु कर्ता नहीं है इससे बस्तुकी दृष्टि वाछ्ा भी कर्ता नहीं है, अर्थात्‌ 
सम्यग्दृष्टि निमित्तरूपसे भी कतो नहीं हे । आत्मवर्तु स्वतः घट-पटादि 
होनेमे निमित्त नहीं है, परन्तु अज्ञानीकी वृत्ति निमित्त है। घट करूँ, पट 
करूँ उस वृत्तिका अज्ञानी कर्ता होता है, इससे अज्ञानीकी शागबृत्ति घट+ 
पट द्ोनेमे निमित्त प्तानी है, परन्तु ज्ञानी शगकी दृत्तिका स्वामी या कत्तो 
नहों होता और उस वृत्तिको अपना नदों मानता । अखण्ड वस्तुदृष्टि प्रगट 
हुई हे, इससे ज्ञानी परवस्तुकी अवस्थाका कर्ता नहीं है। | 


घास्तवमे जो घटादिक तथा क्रोधादिक परद्वव्यस्वरूप कर्म है उसे 
आत्मा व्याप्य-व्यापकभावसे तो नहों करता, क्‍योंकि यदि ऐसा करे तो 
तन्मयताका प्रसण आये । और निमित्त-नैमित्तिक भावसे मी नहीं करता 
क्योंकि यदि ऐसा करे तो नित्य कृत्वका (सर्व अवस्थाओंमे केत्व 
रशहनेका ) प्रसंग आ जाये । 


- - > आत्मा घट-पटादिको.-और क्रोधादिक परद्रज्यको व्याप्य-व्यापक 
भावसे करता द्वी नहीं, क्‍योंकि यदि ऐसा करे: तो तन्मय हो जाये, परन्तु 
निमित्त-नेमित्तिक सावसे मी नहीं करता; यवि ऐसा करे तो नित्य कहुंत्व 
बना रहे-चह कमी दूर न हो । * हि 

चस्तु स्वत. परद्वव्यकी कर्ता नहीं है, परन्तु योग और इच्छा । 
पर॒स्तुकी अवस्था होनेमें निमित्त हैं किन्तु ज्ञानी योग और इच्छाका 
कर्ता नहों हे इसलिये ज्ञानी परवस्तुकी अवस्थाका निमित्तरुपसे भी 
कर्ता नहीं है । वस्तु स्वत ॒तो कर्ता नहीं है, परन्तु, परतुकी दृष्टिवाढ्ा 
निम्मित्तरुपसे मी कर्ता नहीं हे । 
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अनेक लोग कहते हैं. कि मकानकी, थट-पटकी, भोजनादि पर- 
द्रव्योंकी अवस्थामें आत्मा एकमेकरूपसे प्रविष्ट होकर कर्ता नहीं दोता 
किन्तु निमित्तरूपसे तो कर्ता होता है न? भाई! यदि द्रव्य कर्ता हो 
तो नित्य फर्तृत्व रहे, क्षसलिये द्रव्य कर्ता नहीं है, परन्तु थज्ञानी 
अद्दंकाखश मानता है कि--द्र॒वं्यका विकारी उपयोग और कंपन-चे 
दोनों विकारी बर्यायें परद्रव्यकी अवस्था होनेमे निम्ित्तरुपसे कतों हैं, 
परन्तु उस योग-उपयोगका अज्ञानी कर्ता होता है, ज्ञानी कतों नहों 
होता। इसलिये, जिस प्रकार आत्मा कतों नहीं है, उसी प्रकार आत्माक्री 
इृष्टियंत परद्रव्यकी अवस्थाका निमित्तरुपसे मी कर्ता नहीं है । आत्माकी 
इष्टियाछेके विकारी अबस्था होती हो, कम्पन और इच्छा होते हों 
तथापि वहाँ उनका भार नहों है, (-मुख्यता नहीं है ) नित्य स्वभाव- 
पर भार है, पत्तुदष्टि पर भार हैं, विकारी पर्गाय पर भार नहीं है, 
लसे अपनी पर्याय नहीं मानता इसलिये वह परवस्तुका निमित्तरूपसे मी 
कतो नहीं है । 


चस्तु तो स्व निमित्तरूपमे करता नहीं. है, परन्तु पिकारी पर्गेय 
निम्मित्तरूपसे कर्ता है । परमें कतोौपन मानता है । अज्ञानीने विकारी 
घयौयका कर्ठेत्व स्वीकार किया है और विकारी पर्यायका झुकाव परके 
ऊपेर हे, इससे' अज्ञानी निमित्तरूपसे कतो है परन्तु ज्ञानी कर्ता नहीं है। 

यस्तु तो नित्य स्थायी है, यदि वस्तु स्वत. कर्ता हो तो परका कतेख 
कमी दूर न हो, और परका' कठेत्वभाव अपना स्वभाव दो जाये, इसलिये 
बरतु स्रतः परकी कर्तों नहीं है । 


सम्यक्वी स्री रसोई वना रही हो तो भी वह रसोईकी 
निमित्तरुूपसे भी कर्ता नहीं होती, क्योंकि नित्य वस्तु स्वतः कर्ता नहीं 
है और वस्तुके ऊपर दृष्टि है और अनित्य इच्छाका स्वामित्व नहीं है, 
कर्तावुद्धि नहीं है. इससे निमित्तस भी कहेत्वका स्वीकार नहीं करती ! 
अपनी पर्यायमें राग होता है, उस रागकी पर्याय निमित्त है परन्तु उस 
णागके ऊपर ज्ञानीकी दृष्टि नहीं है, उसका कृत्य स्वीकार नहीं करती, 
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अपने अखण्ड स्वभाव पर दृष्टि है। शुद्ध द्रव्य कर्ता नहीं है, इससे शुद्ध 
दृष्टि भी कर्ता नहीं है--ऐसा आचायदेवने कहा है । 

यदि ऊुम्दार ज्ञानी हो तो वह भी घड़ेका कतृत्व निमित्तरूपसे भी 
स्वीकार न करे क्‍योंकि उसकी दृष्टि बस्तु पर है। ज्ञानी जानते हैं कि योग 
और इच्छा मेरे हैं ही नहीं, इसलिये में निमित्तरूपसे भी कतो नहां हूँ। 

पस्तु यदि कतों हो तो निम्ित्तरूपसे कठृत्व कभी नहीं छूटेगा, 
इससे नित्य कठूत्वका प्रसंग आयेगा। वस्तु यदि नि्मित्तरूपंसे कर्ता हो 
तो केवलछज्ञानी भी कर्ता बने रहें और इससे किसी दिन करत्व नहीं 
छूट सकेगा । 

ज्ञानी मानते हे कि शरीर, मन, वाणी, घट, पटादि समस्त 
परवस्तुओंके हम उपादानरूपसे तो कतो नहीं हैं, किन्तु निमित्तरूपसे- 
व्यवह्दाससे भी कर्ता नहीं हैं। हम ख-परको जानते अब॒श्य हैं परन्तु] 
उसके कर्ता नहीं हैं । 

ज्ञानीके योग (अ्रदेशका कम्पन) और इच्छा होते हैं, परन्तु 
उनका- कर्ता नहीं है, स्वामी नहीं है, इसलिये वह वस्तुदृष्टिसे परबस्तुका 
निमित्तरूपसे भी कर्ता नहीं हे । अज्ञानी जीत्र अपने भाषमे योग और 
उपयोगका कर्ता है इससे वह निमित्तरूपसे परवस्तुका कर्ता है ऐसा 
उपचारसे कह्दा-हे । इसमे श्वानी और अज्ञानीका सारा कार्य . आ 
जाता है । 

अनित्य (अथात्‌ जो सर्व॑ अवस्थाओंमे व्याप्त नहीं होता-ऐसा ) 
योग और उपयोग ही. निमित्तरूपसे उसके ( परद्वव्यस्वरूप कर्मके ) कर्ता 
हैं। (गणगादि विकारबाले चेतन्यपरिणामरूप ) अपने विकल्पको. और 
( आत्माकें प्रदेशोंके चढनरूप ) अपने व्यापार्को कद्मचित्‌_ आत्मा 
अज्ञानसे करता होनेके कारण, योग और उपयोगका तो आत्मा भी कर्ता 
(कदाचित्‌ ) भले हो तथापि परद्रव्यरूप कमका कर्ता तो ( निमित्तरूपसे- 
व्यचहार्से ) कभी नहीं हे । 

यदि वस्तु कर्ता हो तो कठृत्वका-असंग आये, परन्तु बस्तु कर्ता 
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नहीं है किन्तु अनित्य अथोत््‌ जो सब अवस्थाओंमें प्रसरित नहीं होते-- 
ऐसे योग और उपयोग ही निमित्तरूपसे परद्रग्यस्वरूप कर्मके कतों कहे 
हैं। जो अनित्य हैं, क्षणिक हैं, वर्तमान क्षणपर्यत द्वं--ऐसे योग और 
उपयोग ही परद्वव्यके निमित्तरूपसे कर्ता हें ऐसा उपचार व्यवद्यारनयका 
[कथन है । परूव्यका छुछ भी कार्य जीवसे नहों हो सकता किन्तु 
शगादि व्यापारकों और प्रदेशोंकें चलनरूप चैतन्यके व्यापारकों अज्ञानसे 
कतो है तथापि परद्रव्यस्थरूप कर्मका कर्ता कभी निमित्तरूपसे भी 
नहीं है । 

अज्ञानसे आत्मा योग और उपयोगका कतो तो कदाचित्त्‌ भले 
हो तथापि परवर्तुका कर्ता तो आत्मा निमित्तरुपसे कभी नहीं हे । 

अज्ञानी परबस्तुको व्याप्य-व्यापकमावसे तो नहीं करता, परन्तु बह 
' कतृत्वचुद्धिचान होनेसे उसकी दृष्टि परके ऊपर है इससे निमित्तरुपसे कर्ता 
कहा है; नित्य ज्ञानमात्र स्वरूपमें दृष्टि नहीं हे और इच्छा और योग 
पर अज्ञानीकी दृष्टि है इससे परवस्तुका कतृत्व स्वतः निम्ित्तरूपसे स्वीकृत 
कर लेता है । मैं नित्य चिदानन्द्स्वरूप निर्बिकार हँ---बैसा न सानकर 
में इच्छा और कम्पन जितना ही हूँ--ऐसा अज्ञानी सानता है इससे 
परवस्तुका कठेत्त निमित्तरुपसे रवीकृत कर लेता हैं । जिस समय हाथ- 
'घटादिकी अमुक अवस्था होती हो उस समय इच्छा और योग परबस्तुका 
कार्य होनेमें निमित्त हें, उन इच्छा और योगका अज्ञानी कर्ता हुआ 
इससे परका कठृत्व स्वत' निम्मित्तरूपसे स्वीकार कर लिया । 

आत्मा किसे कहा जाये? योग और इच्छा वर्तमान हॉ-इतना 
आत्मा कहलाता हैः * 

नहीं, आत्मा योग और इच्छा जितना नहीं है, परन्तु योग और 
इच्छासे रहित वीतरागता, अचलछ-अयोगपना, ज्ञान, दशन, चारित्र; 
चल इत्यादि अनन्त शुण-पर्योयक्रा पिण्ड है--ऐसा आत्मा यदि 
निमित्तरुपसे भी परका कर्ता हो तो उसका निम्ित्तरूपसे फरतैत्न 
तीनकालमे कमी भी नहीं छूटेगा। 
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ज्ञानी जानता है कि मैं रव॒ और परका ज्ञाता. हैँ परन्तु कर्ता 
नहीं हँ। परवस्तुका उपादानरूपसे तो कर्ता नहीं किन्तु निमित्त- 
रूपसे भी कर्ता नहीं है। अज्ञानीकी दृष्टि पकके ऊपर है इससे निमित्त- 
रूपसे क्ेत्व स्वीकार करता है। नित्य स्थायीरूपसे न रहनेबाली-ऐसी 
कम्पन और इच्छा की विभावपर्याय, जब परवस्तुकी अवस्था द्ोनेवाली 
हो तब निमित्तरूप है, कम्पन और इच्छाका जो स्वामी होता है वह 
ऐसा मानता है कि परवरतुकी अवस्थाके समय मैं उपस्थित था, और 
उसके निमित्तसे हुआ कम्पन और इच्छा उसका स्रभाव नहीं है, तथापि 
उन्हें अपना मान छेता है, उसीप्रकार पर्यायबुद्धि-मूढ़जीव घट-पढादिका 
निम्ित्तकर्ता में हँ--वैसा स्वत' मान लेता है । 


दाल रोटी बनानेमें, कपड़े पहिननेमें, कपड़े बनानेमे योग और 
उपयोग निमित्तरूपसे कर्ता हैँ ऐसा अज्ञानी मानता है । 


प्रश्न:---यह्‌ बात समझमें न आये तो भारी भ्रम रह जाये न? 


उत्तर:--हाँ, भारी भ्रम रह जाये | यह बात समझमे आ जाये 
तो वह भ्रम टालनेका मूठ है, और न समझे तो अनंत संसारदुःखका 
फारणरूप भ्रम रहनेका भी मूल है । 


अज्ञानीने राग और कम्पनकोी अपना माना है, इससे आचायदेवने 
ऐसा कट्दा है कि अपने विकल्प और कम्पनका कदाचित्‌ अज्ञानसे 
कर्ता है। अज्ञानीने रुगको करने योग्य माना है--अपना मान है इससे 
आचायदेवने अपना विकल्प ?--ऐसा शब्द लिया है। ( परन्तु वास्तवमे 
विकल्प अपना नहीं है क्योंकि नित्यस्वभावमे वह नहीं हे ।) रागको 
अपना मानता है. वह पराधीनतारूप पराश्रयकी श्रद्धा रखता है, इससे 
“यह वस्तु मैंने की है !--ऐसा मानता है । 

कोई कहे कि किसी अच्छे कार्यमे बुद्धिमान-चतुर मनुष्य हो तो 
अन्तर पड़ता है न? तू भले मिथ्या माना कूर | कोई अन्तर नहीं पड़ेगा, 
ज़ेसा होना हो बेसा ही होता है । 
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कोई भी घट, पट, पुस्तक, मकान या व्यावहारिक काये आदि 
| परवर्तुकी अवस्था उसके अपने कारणसे होती है, परन्तु जो साथ 

उपस्थित द्ोता है वह मानता हे कि में इस सबका करता हँ--बह 
अज्ञानी है | 

प्रहन---इसे धर्म कहा जाता है? 

उत्तरः--हाँ, यह धर्म कहलाता है । इसे समझनेसे ही सच्चा धर्म 
होता है, इसमे एक भी उल्टी-सीघी अपेक्षा मिल्ाये तो मिथ्यात्व आता 
है। निमित्तसे कथन हो वह दूसरी वात है और निमित्तसे कहत्व मानना 
अछ्ग वात है । 

शिष्य गुरुसे फट्टे कि अहो! प्रसो! आपने मेरा परम उपकार 
किया है, मुझे आपने कतार्थ कर दिया, आपने मुझे तार दिया-- 
इत्यादि अपने गुणोंकी पर्याय श्रगट करनेके लिये विनय और भक्तिसे 
कहता है, व्यवहारमें गुरुके प्रति विनय और नम्रता करता है, गुरुके 
गु्णोका वहुमान करता है और निरचयसे अपने पूर्ण स्वभाषके प्रति 
विनय, नम्रता और वहुमान करता है । 

अभी अपूर्ण है इससे व्यवहारमें देव, गुरु, शासत्र इत्यादिके गुणोंका 
बहुमान आये विता नहीं रहता, स्वतःक्ो पूर्णता चाहिये हे, निम्धयमे 
अपनेकी पूण स्वभावका बहुमान हैः इससे व्यवह्यारमें देष, गुरु, शाख्रका 
वहुमान आये बिना नहीं रहता । देव, गुरु शुणमें विशेष हैं, इससे 
समझकर सामनेवोले पर आरोप करके कहता है कि आपने मुझे तार 
दिया--वह अलग बात है, परन्तु यदि बेसा मान बैठे तो वह मिथ्या है। 

अज्ञानीके इच्छा है, उसीप्रकार ज्ञानीके भी अपूर्णता है वहाँ तक 
तो इच्छा है, परन्तु उस इच्छाको ज्ञानी अपना मानते दी नहीं, इससे 
ज्ञानीकी वह इच्छा नष्ट होनेके लिये है इच्छा, राग, द्वेषादि भाबोंका 
करता चतुर्थ शुणस्थीनसे लेकर ऊपरके गुणरथानोंमें नहों है, इसलिये 
परवस्तुका निमित्तेरुपसे भी कर्ता नहीं है । 

जहाँ तक अनित्य पर्यायवुद्धि द्वार अपनेमें शग और कम्पन 
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मानता है वहाँ तक वह धर्मका अजान जीव राग और योगका कर्ता तो 
कदाचित्‌ भले ही हो परन्तु परद्रव्यर्थरूप कर्मका कर्ता तो निमित्तरुपसे 
मी नहीं है । 

टीकामें आचार्यदेवने पहले कद्दा कि आत्मा कर्ता नहीं है, और 
पग्चात्‌ कह्ा कि अज्ञानी आत्मा कतो भले हो। कतो तो अवस्था है, 
कहीं द्रव्यक्ंका कर्ता आत्मा नहीं है परन्तु आत्माकी विकारी अवस्था 
द्रब्यकमकी अवस्था होनेमें निमित्तमात्र है | अज्ञानी आत्मा तो बास्तवमे 
योग और उपयोगका कर्ता है, जड़का कर्ता नहीं है । परन्तु शग और 
योगका कठंत्व मानता है इससे भी अज्ञानी आत्माको कतो कहा जाता 
है; किन्तु बास्तवमें तो राग और योगकी अपना माना वह आत्मा दी नहीं 
है--अनात्मा है । 

घड़ा बनानेमे जिस प्रकार ज्ञानी निमित्तरुूपसे भी कर्ता नहीं हे 
उद्सीप्रकार घश फोड़नेमे मी निम्ित्तरूपसे कर्ता नहीं है--वैसा समझ 
लेना चाहिये। अज्ञानी घड़ेकी फोड़नेका मी कर्ता होता है। ज्ञानी 
युद्धमें खड़ा हो तथापि योग और इच्छाका कर्ता नहीं होता । मैं युद्धका- 
निमित्तरूपसे भी कर्ता नहीं ह--ऐसा बह मानता है। में तो श्ञायक हूँ, 
जाता-दृष्टा रहनेवाल् हैँ और मेरा ज्ञान, दशन उपयोगका कतों है-- 
ऐसा ज्ञानी मानते हैं । 

४ थोग अर्थात्‌ म॒न॒-वचन-कायके निमित्तसे आत्माके प्रदेशोंका चछन 
ओऔर उपयोग अर्थात ज्ञानका कषायोंके साथ युक्त द्ोना-जुड़ जाना। यह 
योग और उपयोग घटादिक तथा क्रोधादिकका निमित्त है, इससे, उन्हें तो 
घटादिक तथा क्रोधादिकका निमित्तकर्ता कहा जाता है परन्तु जीवद्रव्यको 
अनित्य विकारफा कतो नहीं बहा जाता। किन्तु संसार-अवस्थामें अज्ञानसे 
मात्र थोग-उपयोगका कत्तो कहा जा सकता है । 

अज्ञानी ऐसा मानता दे कि क्रोध और कम्पन मैं हूँ, इससे वह 
ऐसा स्वीकार करता है. कि घटादिकका मैं निमित्तरूपसे कर्ता हूँ, परन्तु 
भगपान आत्मा पस्‍्तुक निित्तत्पसे मी क॒र्ना नहीं कहलाता ।- 
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आत्मा स्वतः कर्ता नहीं है इससे आत्माका दृष्टिबंत मी कर्ता नहीं है । 


संसारदशामे अकज्ञान अवस्थाके कारण निर्मित्तरुपसे कतृत्व स्वीकार 
किया है । संसार तो चतुर्थले चौदहवें गुणस्थान तक भी है, तथापि 
बह सेसार अपने कारणसे नहीं किन्तु परके कारण है, अपनी विकारी 
पर्यायके- कारण है । 


आत्माके नित्य खभावमें तो संसार है ही नहीं। जैसा स्वभाव 
है उसे बेसा-यथावत््‌ जानकर श्रद्धा की और अनुभवन क्िया--चैसे 
स्वसावदृष्टिवंतके अनित्य संसार दशाका स्वीकार नहीं हे, खवामित्व नहीं 
है । अपनी स्वभावदृष्टिमे संसार नहों है, अल्प स्थिरताके कारण एकाघ 
भव रहता है--यहाँ वह बात गौण है'। दृष्टि सलभाव पर है, वह मुख्य 
है, पूर्ण पर्याय प्रगट करनेका पुरुपार्थ चाद्द है, इससे पूर्ण पर्याय प्रगट 
हो जाना है, इसलिये संसार नहीं है। इससे अज्ञानीके ससार हे किन्तु 
ज्ञानीके संसार नहीं है । 

१०० वीं गाथामें द्रव्यदृष्टिकी अधिकता है, सम्पूर्ण बस्तुस्थिति 
इसमें बता दी है । द्वव्यदृष्टिसे तो कोई द्रव्य किसी अन्य द्रव्यका कर्ता 
नहीं है परन्तु पर्यायदष्टिसे भी कर्ता नहीं है, किन्तु किसी द्रव्यकी पर्याय 
किसी समय किसी अन्य द्रव्यकी पर्यायको निम्मित्त होती है। किसी समय 
अथीत्त्‌ अज्ञान अवस्थामे ही योग और रागको अपना मानता है वहाँ तक 
किसी अन्य द्रव्यकी पर्यायको निमित्त द्वोता है बैसा कहा जाता है; क्योंकि में 
निर्मित्त हँ--वेसा माना है, इससे निर्मित्त होता है ऐसा कहा जाता हे। 
परमार्थसे द्रव्य अपने ही परिणामोंका कर्ता है, अन्य द्रव्यकी अवस्था अन्य 
द्रव्य नहीं कर सकता-बह त्रिकाह अबाधित सिद्धान्त है। परवस्तु उसके 
अपने फारणसे परिणमित होती है उसमें कोई अन्य क्या कर सकता है ? इस 
१०० वीं गाधामे स्वद्रज्यकी सम्पूर्ण स्थित रखा है । परका कर्ता तो तू 
निमित्तरूपसे भी नहीं है--ऐसा कहकर पूणछ्ण स्वतंत्रता घोषित की है । - 

ज्ञानी ज्ञानगका ही कर्ता है, ज्ञानीके नवीन कर्मबंध हो तो 
उसमें वह निमित्ततपसे भो कर्ता नहीं है । कोई कद्देगा कि ज्ञानीको 
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अल्प फर्मबंध तो होता है न? इससे उनका निर्मित्त तो हुआ यी नहीं ? 
नहीं; उसका भी शझ्ाता है, अल्प इच्छा और योग है उसका भी ज्ञाता 
है, निमित्ततुपसे भी कर्ता भहीं है। अहो ! इस समयसांरमें सभी बाते 
कही है कुछ भी शेष नहीं रखा, बस्तुस्थितिको ग्पष्ट ससझानेवाला 
चोद पूर्वका रहस्य इसमे आ जाता है। किसी ऐसे सुयोग-कालमे इस 
समयसारकी रचना हुई ऐ कि जिसमे सर्वेज्ञ-केवलीका हृदय आ गया 
हैं। जो इस समयसारकी समझ ले उसे धन्य हो जानेका समय है। 


पुनः १०० वीं गाथा । 

शरीरकी अवत्या, वाणीकी अवस्था इत्यादि परवस्तुओंकी अवस्थाका 
व्याप्य-व्यापकभावसे तो आत्मा कर्ता नहीं है, परन्तु निमित्त-नेमित्तिक 
भावसे भी कतो नहीं हे--ऐसा इस गाथामे कहते हैं ।.. 

सुर ग्यथामे आता है कि जीव घटादिकी अबवस्थाको -नहीं 
करता । जीव अथांत्‌ वस्तु ख़त्तः कर्ता नहीं है, आत्मद्रन्य स्त* घंढ़ेकी 
अवस्थाका कतो नहीं है, एक आतक्मद्रत्य अन्य आत्माओंकी ज्अथवा 
आत्माके अतिरिक्त अन्य किप्ती परसाणुफी अवस्थाका निमित्तरुपसे भी 
कर्ता नहीं है । वस्तु कर्ता नहीं हे इसलिये वरतुका दृष्टिबंत भी कर्ता 
नहीं है। 

आत्मा घट-पठका कर्ता नहीं' है, एक 'रजकणसे लेकर समस्त 
जड़ द्रव्योका कर्ता नहीं है, एक निगोदसे छेकर समस्त आत्माओंकी 
अवस्थाका पस्तुका दृष्टिवंत अर्थात्‌ ज्ञानी आत्मा निर्मित्तरूपसे भी. कर्ता 
नहीं है । | 

इच्छा और योगका ज्ञानी कर्ता नहीं है, परन्तु अज्ञानी उनका कर्ता 
है, उसकी दृष्टि राग और योग पर है, राग और योगका घिषय पर है 
इससे अज्ञानी निमित्तरूपसे प्रका कर्ता है--ऐसा आचार्यदेवने कहा है। 


मैं रंग और कम्पन जितना हूँ, राग और कम्पन मेरे हैं, मे 
“उनका कर्ता हूँ--ऐसा अज्ञानी भानतें! है. इससे परद्वव्यका कर्तृत्व भी 
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'निमित्तरूपसे मान छेता है। राग और योगका विषय पर है, तथा 
द्रव्यकर्म राग और योगका निमित्त है, इससे राग और योगका करेत्व 
स्वीकार करते हुए परद्ृ्यका कठेत भी साथ आ जाता है। 


घंड़ेकी अचस्था आत्मा व्याप्य-व्यापकमावसे नहीं करता अर्थात्‌ 
उसमें प्रविष्ट होकर नहीं करता। यदि ऐसा हो तो दो द्रव्य एक 
हो जाये। घढ़ेकी अवस्थाका आत्मा उपस्थित रहकर--निर्मित्त रहकर 
भी कर्ता नहीं है; यदि ऐसा हो' तो परद्वव्यका कठूत्व नित्य बना रहे 
अर्थात्र योग और रागका नित्य कर्ता वना रहे, इससे परवस्तुका कर्तों 
मी नित्य बना रहे। 


व्यवहारसे कर्ताका अर्थ यह है कि कर्ता नहीं है नि्मित्तकर्ता है । 
निम्मितच्तकती है--ऐसे निमित्तके अभिप्रायके बदहनेसे जीवरॉने निमित्तकों 
उपादान मान लिया है अर्थात्‌ दो द्रव्योंकी एक मान लिया है। निमित्त 
अथात मात्र सामनेवाली बत्तुकी उपस्थिति, जेसे--घढ़ा होनेमें वहाँ 
कुम्हारफी उपस्थिति अनुकूल होती है किन्तु धोवीकी उपस्थिति अनुकूल 
नहीं होती, उस अस्तित्वमात्र निमित्तकों जीवॉने निः्ययरूप उपादानरूपसे 
स्वीकार कर लिया है, अथात्‌ उपादान और निमित्तको एक मान लिया 
है। परतुका दृष्टिबंत, परवस्तुका उपस्थितिरूपसे भी कर्ता नहीं होता, 
उपचारसे कहा जाता है कि अमुक व्यक्तिके आनेसे यह कार्य हुआ; 
परन्तु स्वभावदृष्टि उस निमित्तको भी स्वीकार नहीं करती। 


जिसमे जो शक्ति है वही क्षेत्रान्तर-रूपान्तर क्रियारूप प्रगट 
होती है, घड़ा बनते समय कुम्हार अपनेमे स्थित रद्द; उसके हाथकी 
क्रिया ध्वाथमे हुईं, डोर डोरेमे फिरा, हाथ हाथमें फिरा और चाक 
चाकमें फिरा---सभीकी क्रिया अपने अपनेमे होती है। यदि कुम्हारके 
हाथने चाकको घुप्ताया हो तो उसका हाथ चाकमे पभ्रविष्ट हो जाना 
'चाहिये परन्तु वैसा तो नहीं होता; इसलिये कुम्हारका द्वाथ इघरसे 
उधर फिरता हे वद्द स्वत अपनेमे ही फिरता है--चाकमें नहीं फिरता। 
प्रत्येक द्रव्य स्वत, अपनेसे स्वतंत्र परिणमिंत्र द्ोता है परन्तु कुम्हार 
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अज्ञानके कारण मान लेता है कि में उपस्थित था इसलिये घड़ा हुआ है। 
इसप्रकार निमित्तसे कर्वेत्व स्वीकार कर लिया है; इसलिये फर्ता नहीं है । 


अज्ञानीका लक्ष योगमें और रागमे गया है. और योग तथा रागका 
विषय तो पर है। योग और राग मेरे हैं, मैं उनका हैँ, जिसने रागको 
अपना माना उसने रागादिका विषय जो परद्रव्य हैँ उन्हें भी अपना माना 
है । रागका कर्ता हुआ इससे रागका विषय जो परद्वव्य है उसका भी 
निमित्तरूपसे कर्ता है । 

बरतु स्वतः निमित्तरूपसे भी परद्रव्यकी अवस्थाकी कर्ता नहीं 
है, यदि बस्तु कर्ता हो तो नित्य करेत्वका प्रसंग आये । जिसे यह बात 
नहीं जमती घह चौरासीके चक्‍्करमें परिभ्रमण करेगा । योग और 
शागका कर्ता होता है. इससे परबस्तुकी अवस्थाका कतूंत्व स्वीकार कर 
लेता है, इसलिये जो परवस्तुकी अवस्थाका कर्टत्व निमित्तरूपसे स्वीकार 
फरता है उसके रागका कठेत्व नित्य रहनेसे कभी भो राग छूटकर 
निर्विकल्प वीतरागता नहीं होगी । जिसे परवस्तुके कहत्वकी पकड़ होती 
है वह नहीं सुधरती, किन्तु यदि भूल हो और उसे स्वीकार करे तो 
सुधर जाती है। तीन छोकके नाथ तीर्थकरदेव आयें तो भी जिसने पकड़ 
फी होगी वह नहीं छूटेगी । हमारी भूछ है--ऐसा जिन्हें नहों देखना 
है. और मात्र पकड़ रखना है वह केसे सुधरेगी ? 


कुम्दार्फो आत्माका भान होनेके पश्चात्‌ यदि लाखों घड़े 
घननेमें वह ,उपस्थित हो तथापि बह निमित्तरुपसे कती नहीं होता । 
छुम्हार्को वीतरागता नहीं हुई है. इससे घड़ा बनानेके रागका विकल्प 
आये, योगकी क्रिशण भी हो,, हाथकी क्रिया हो, योग और रागकी क्रिया 
घड़ेको अनुकूछ द्दो-परन्तु उसका बह कतो नहीं होता। कुम्हार ध्वायिक- 
सम्यक्त्वी हो तथापि जब तक सम्पूर्ण बीतरागता नहीं हुई है. बहॉतक 
उसे घड़ा बनानेका विकल्प उठता है, योगकी '्रेया भी होती है, परन्तु 
निमित्तकरेत्वकी दृष्टि नहीं है । जो योग और कपायका कर्ता ' है वह 
निर्मित्तकतृत्वको स्वीकार करता है | +..+। 


8०२ ] समयसार अवचन...[ भगवानश्रीकृनकुन्धू- 


बाह्य बसु ज्योंफी त्यों है, परन्तु विपरीत मान्यता थी तब उस 
पस्तुका कत्तो होता था और ज्ञान द्वोने पर उसका अकतों होता है । 
मकान, पुस्तक, वाणी इत्यादि परद्र्य तो वहीके वही हैं परन्तु पहले 
कर्ता होता था और अब, ज्ञान होनेसे करृत्व छूट गया है । 

बाणीकी अवस्था बाणीसे होती है, ज्ञानी उसका कर्ता निमित्तरूपसे 
भी नहीं होता | , 

प्रश्न---भगवानके समक्ष ऐसा तो कह जाता हे कि-हे पअभो! 
आपने हम पर करुणा करके दिव्यध्वनि छोड़ी ? 

उत्तर.--सगवानकी वाणी और योगका सगवानके बीयेके साथ 
निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध है, इससे भगवान चोले--ऐसा कहा जाता है 
परन्तु उसका अर्थ ऐसा नहीं है । एक-दूसरेकी उपस्थितिमें एक-दूसरेको 
अनुकूल, योग्यताके समय क्रिया द्वोती है--ऐसा निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध 
है, परन्तु उससे उसमे निमित्तरूपसे कठृत्व नहीं आता। भगवानके ज्ञान 
अनुसार वाणीकी क्रिया अनुकूछ, मेल खाती हुई द्वोती हे--ऐसा निमित्त- 
नेमित्तक सम्बन्ध है, परन्तु उससे निम्तित्तकतुत्व किचित्‌- नहीं है । 
केवलीको इच्छा नहीं है-ग्रोग है, योगसे वाणी खिरे तो निरन्तर क्‍यों 
नहीं खिरती ? इसलिये---किसीसे अन्यका कतृंत्व नहीं है | 

ज्ञानीके भी रागकी-ओर ,योगकी जो क्रिया-होती है वह: शड़ा श्त्यादि 
परद्रव्यकी अवस्थाको अनुकूल पड़े-ऐसा निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध है. 
तथापि वस्तुका दृष्टवंत्र ज्ञानी उसका निर्मित्तरपसे भी कर्ता नहों होता। 
किन्तु उसका ज्ञान 'करता है । मकान, पुस्तक, घड़ी आदि चनवानेंका 
विकल्प अस्थिरताके कारण ज्ञानीकों होता ढै--इससे तथा उस कर्थके 
होनेमे ज्ञानीकी उपस्थिति होती है--इससे उपचारसे उसे कर्ता कह्दा 
जाता है कि इस मलुष्यने यह कार्य किया, परन्तु बंस्तुका दंष्टिवंत बानी 
अस्थिरताका कर्ता नेहीं हे, योगका भी कर्ता नहीं है तथ फिर परद्रव्यक्री 
अवस्थाका को तो कहोसे होगा? 

विकल्प और योग अपने दूँ ही नहीं, परन्तु अज्ञानीने हनन्‍्हे 
अपना माना है, जिसने विकल्प और फम्पत्क्रो अपना साला है उसके 
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कदाचित्‌ अधौत अक्षान प्रवर्तमान ऐ वहाँ तक योग और उपयोगका 


कर्तृत्व है और उससे निम्ित्तरपसे परका कर्ता होता है। अज्ञान स्थायी 
नहीं रहता परन्तु पल्थ जाता है, इससे ' कदाचित्‌ ! शब्द आचार्यदेवने 
कहा हैं। योग-उपयोगका कर्ता आत्मा भी अज्षानमावसे भले हो परन्तु 


परद्रव्यका क्तो तो कभी भी नहीं है। 


यहाँ तो यह सिद्धान्त है कि आत्मा स्वत; और जिसे आत्माकी दृष्टि 
हुईं है वह, परनिमित्तसे भी क्‍ताो नहीं है और पर उसे निमित्त नहीं 
हैं। वसीप्रकार द्रव्यदष्टिमे छहों द्वव्योंका निम्ित्त-मेमित्तिफ सम्बन्ध भी 
नहीं आता। स्वतः अपनेरुपसे है और पररुपसे नहीं है, खवतः अपनेरूप 
है--धह अस्ति और पररुप नहीं है--घह सास्ति। दरशनका विपय अपने 
द्रव्य-गुण पर्यायमे परफे द्रच्य-गुण-पर्यायके सम्बन्धका अस्वीकार करता 
है। छड्ें द्रव्य स्वत* अपनेमें अस्तिरूपसे हेँ और परसें नात्तिरुपसे 
६-..इसप्रकारसे छहों द्रव्वोाफा निमित्त-ममित्तक सम्बन्ध भी सम्यर्दशनफे 
विपयमें नहीं है | अरे! दर्शनका विपय तो अपने स्वद्रब्यके गुण-पर्यायके 
भेदको सी स्वीकार नहीं करता; अनन्त गुण-पर्यौयके पिण्डल्वरूप अभेद्‌ 
ट्र॒च्य पर ही उसका लक्ष है, अभेद ठ्रव्य ही उसका विषय है। 


दर्शन फारण है और शान कार्य है। दशैन पूर्वक हुआ ज्ञान 
दशतकी जानता है। दशशनका बिपय अपने द्रव्यमे परद्रृव्यका अस्वीकार 
फरता है परन्तु ज्ञान पर झ्षेयशे जानता है, ज्ञान स्व-परप्रकाशक हे। 
द्शनका विषय अभेद हे, वह अपूर्ण, पूर्ण और विकारी पर्यायको 
र्वीकार नहीं करता, निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्धनी भी स्वीकार नहीं 
करता; उसका विपय तो अखण्ड परिपूर्ण खद्ज्य है। ज्ञान अभेद और 
भेद-दोनोंकी जानना है; पह वशैनको जानता है, दद्दनके विषयको 
जानता है, स्वद्रव्यकोी जानता है, परद्रव्यको जानता है, निमित्त-नेमित्तिक 
सम्बन्धको भी जानता है तथा अपूर्ण, पूर्ण और विकारी पर्यायोकी भी 
जानता है। दरदीनका विषय परिपूर्ण, अखण्ड, अभेद है। ज्ञान निमित्त - 
नेम्रित्तिकको जानता है तथापि कर्ता नहीं होता। 7 कु 
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- अज्ञानीको द्रव्यदष्टिका ज्ञान नहीं है इससे उसे अपने अखण्ड 
स्व॒रुपका ध्यान नहीं आता, में परका कर्ता हूँ-ऐसा वह मानता है, क्योंकि 
दृष्टि परके ऊपर है। अज्ञानीके योग और राग निमित्तकर्ता किसलिये 
कद्दे जाते हैँ? वह मानता इससे कहलाते हैं; उसके मान्यताका भावरूप 
वाच्य है इसलिये नि्ित्तकर्ताका वाचक शब्द भी है। आत्मा कर्ता नहीं 
है, क्योंकि सम्पूर्ण बस्तुकी कर्ता कह्दो तो बस्तु तो स्थायी हैः इसलिये नित्य 
कठृत्वका प्रसंग आयेगा। वस्तुस्वरूपके ज्ञान बिना उपादानकी ओर 
उन्मुखता नहीं होती इसलिये बस्तुस्वभावका ज्ञान करना प्रयोजनभूत हे! 


कोई द्रव्य किसी अन्य द्रव्यका कर्ता तो कद्दा नहीं जा सकता, 
परन्तु पर्यायदष्टिसे किसी वस्तुकी अवस्था किसी समय अन्य द्र॒व्यकी 
पर्योयको निम्तित्तभूत होती है। द्रव्यदष्टिसे तो सर्व सम्बन्ध अभाव 
है--ऐसी दृष्टिका स्वीकार किये बिना निमित्त-मेमित्तिक सम्बन्ध नहीं 
जाना जा सकेगा। किसी वस्तुकी अवस्था होते समय किसी बर्तुकी 
अवशध्था उपस्थित होती है। अज्ञानी परका कठेत्व मानता है, इससे उसे 
कर्ता कहा है परन्तु परमार्थसे कोई किसीका कतों नहीं है। 


१०० वीं गाथाकी दीकाके प्रथम बोलमें आचायदेवने ऐसा कहा 
कि यदि आत्मा परद्वव्यकोी करे तो वह परद्रव्यमें अ्रविष्ट हो जाये, 
तनन्‍्मय हो जाये; इसलिये वह परद्रव्यको व्याप्य-व्यापकभावसे नहीं 
करता | दूसरे वोलमे कद्दा हैं कि आत्मा परद्रव्यदी पर्यायकोी निमित्त- 
नेप्तित्तिक भावसे भी नहीं करता। पुनश्च, कद्टा है कि यदि आत्मा 
परद्रव्यकी पर्योयकोी निमित्त-नेमित्तिक भावसे भी करे तो नित्यकर्तृत्वका 
प्रसंग आये, कतृत्व कभी दूर न हो और इससे चह कहंत्व छूटकर 
स्वद्॒ब्यकी निर्मल पर्यायको प्रगट करनेका प्रसंग न आये; इसलिये 
आत्मा परद्रव्यकी अबस्थाका कर्ता नहीं हैं; परन्तु अल्लानी अज्ञान 
अवस्थासे योग और शगादि उपयोगका कर्ता होनेसे उसकी दृष्टि 
निम्ित्त पर है, इससे अज्ञानीके योग-उपयोगकी अवस्था सामनेबाले 
परद्ृव्यकी अवध्याको निमित्तरुपसे कर्ना है, किन्तु सम्यकृूज्ञान ज्ञान 
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अवस्थासे योग और शगादि उपयोगका कर्ता नहीं दे; श्सलिये परदव्यका 
निमित्तकतों नहीं हे !। १००॥ 

अब, ज्ञानी अपने ज्ञानका ही कर्ता है--देखो, परद्वव्यका कर्ता और 
निमित्त-नैमित्तिक कर्ता निकाल दिया, अब निज्ञ्में ही अपनी अवस्थाका 
फर्तों है--उसे स्थित रखा है । ज्ञानी ज्ञानपर्यायको करता है उस समय 
चारित्रमें अल्पराग है इससे नवीन घन्धन होता है, तथापि उसमें में 
निमित्तरूपसे मी कर्ता नहीं हूँ, मात्र उसका में शाता हूँ---चहू अब 
कहते हैं:-- 

सम्यकृज्ञानीकी पहिचान फराते हैं-- 


जे पुग्गलदव्वाणं परिणामा होंति णाण आवरणा । 
ण्‌ करेदि ताणि आदा जो जाणदि सो हवदि णाणी।१०१। 


ये पुद्गलद्वच्याणां परिणाम भर्वति ज्ञानावरणानि । 
न करोति तान्यात्मा यो जानाति स भवति ज्ञानी ॥ १०१॥ 
ज्ञानावरणआदिक सभी, पुदूगल दरव परिणाम हैं । 
करता नहीं आत्मा उन्हें, नो जानता वो ज्ञानि है ॥ १०१॥ 
अर्थ:--जो ज्ञानांवर्णादिक पुदुगलूद्रब्योंके परिणाम हँ--उन्हें जो 
आत्मा करता नहीं परन्तु जानता है वद ज्ञानी है। 
जो ज्ञानावरणादिक कर्म वँधते हैं उन्हें ज्ञानी जानता है 
कि--ऐसा हो रहा है, कम बेंधते हैं, परन्तु कर्ता नहीं द्ोता। 
जिस प्रकार ज्ञानमे परचस्तु ज्ञात दोती हे उसी प्रकार जो कर्म बन्धते 
हैं उन्हें भी ज्ञानी-धर्मात्मा अपने ज्ञानकी बृद्धि सहित जानते हैं । में 
* घन्धनको ज्लातारूपसे जानता हूँ, इसलिये मेरे ज्ञानकी ही वृद्धि है, 
',. बन्धनंकी चृद्धि नहीं है। जञाननेका विस्तार हुआ उसमे ज्ञान विस्तृत 
हुआ इसलिये ज्ञानकी ही वृद्धि हुई--उसमें बन्धन कहाँ आया ? इसलिये 
ज्ञानीके कर्मबन्ध नहों होता परन्तु निजेरा हो जाती है--बैसी बात 
है। ज्ञानका खमाव ख-पर्ंकाशक है, चारित्रगुणमें : पुरुषार्थकी 
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कप्रजोरी चंश भूमिकालुसार रागादि होते हैँ उन्हें ज्ञानी भेदविज्ञात्र द्वारा 
जानता है, स्व-परप्रकाशक ज्ञानकी स्वच्छतारूप ज्ञानकी पेयौय॑में योग्यता 
ही ऐसी होती है कि भूमिकानुसार इस प्रहारके रागादिको मी जाने | 
ज्ञान अछग है,, राग अलग है, ज्ञान ज्ञॉनका ही काम करेगा, रागका कार्य 
चारित्रका हैः उसमें जीवकी भूलरूप विपरीत पुरुषा्थे फारण है किन्तु 
ज्ञान तो उसे ज्ञेय बनाता हुआ ज्ञानपर्यायकी बृद्धि करता हुआ जानता है, 
जातृत्वकी शक्ति सूक्ष्म होती है, रागके समय भी (सविकल्पदशा होने 
पर भी) स्वावत्म्बी जाग्ृतिको घढ़ाता रहता है, फिर भी पुरुषार्थकी 
मन्दतासे अल्प शगादि होते हैं उसे ज्लातापनमें स्थिरता करके हटाना 
चाहता है अथोत्‌ सवरूपमें लीनताके पुरुषाथमें चृद्धि करके मुक्तिको प्राप्त 
करनेबांल है, प्रमादी, स्वच्छेदी होनेवाल् नहीं है। 

जिसप्रकार दूध-दही जोकि गोरस द्वारा व्याप्त द्वोकर उत्पन्न द्ोनेसे 
गोरसके खंट्टे-सीठे परिणात्र हैं १ 

गायके दूधके रसका जो सामान्यपना है उसे गोरस कहा जाता 
है; गोरस स्वत्तः व्याप्त होकर खट्टी, मीठी अचस्थारूप परिणमित होता 
है, उसे गोरसका तटरथ दिखाई देनेवाल्या पुरुष नहीं करता | खत्री दूध 
जमाती है बह गोरसको जानती है कि इस दूधरमेंसे दद्दी द्वोगा, परन्तु 
गोरसके खट्टे-मीठे परिणामोंकों वह स््री नहीं करती है । दूध परिगमित 
होकर दही हुआ, दही परिणम्तित होकर मक्खन हुआ, मक्खन परिणमित 
होकर घी हुआ--बह सब ग्रोरसकी अवस्था हे, सत्री तो तटस्थरूपसे सब 
देखती रहती है, स्लीके दाथकी अवस्था फटी भोश्समें प्रविष्ट नहीं दो गई 
है। स्त्री तो मात्र जानती ही रहती है । 

उसीग्रकार ज्ञानावरण इत्यादि जो कि वास्तवसे पुदूगलद्रज्य द्वारा 
व्याप्त होकर उत्पन्न होनेसे पुदुगरद्रज्यके परिणाम हैं उन्हें ज्ञानी नहीं 
करता, मात्र जाननेवात्य है । 

झानावरणादिक वात्तवमें पुदूगलके परिणाम हैं, उन्हें में नहीं 
फंत्ता हँ--वैसा ज्ञानी समझते हैं, क्योंकि ज्ञानावरणादिक कर्म पुदगल 
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स्वतः व्याप्त होकर होता है, उन्हें में कैसे करूँगा? मैं तो तटस्थ ज्ञाता 
हँ। जिसप्रकार कोई नदीके किनारे खड़ा हुआ मनुष्य नदीमे चाहे 
जितनी हिलेरें आये उन्हें देखता ही रहता है। पानीमें चाहे जितनी” 
हुंहरें उठे उसमें देखनेवालेकी क्‍या? उसीम्रकार ज्ञानाबरणादि कर्म चाहे: 
जैसे वधे उन्हें ज्ञानी जानता ही रहता है। पुदूरछ स्वतः परिणमित 
होकर क्मेरूप हो उसमें ज्ञानी समझता है. कि मुझे इससे क्‍या? यहाँ 
दरव्यदश्टिफी अपेक्षासे कथन है, अस्थिरताकी बात गौण है। नित्य 
अखण्डित ज्ञायकत्वभाव ही मुख्य है, अतित्य रागादि विकल्प अत्यन्त 
गौण है, यह ज्ञानी साधककी बात है। 


जिसप्रकार चह गोरसका देखनेवाला, स्वत,से (अपने दृष्ठाभावसे ) 
व्याप्त होकर ह्ष्टापने मात्रका कतो है। उत्पन्न होनेबाला जो 
गोरसपरिणामका दशन ( दृष्टापना ) है उसमे व्याप्त होकर मात्र देखता 
ही है, उसीग्रकार ज्ञानी खतसे (ज्ञानीसे ) व्याप्त होकर उत्पन्न 
होनेधाछा पुदूगछद्॒व्यपरिणाम जिसका निमित्त हे--ऐसा जो ज्ञान है 
उसमे व्याप्त होकर मात्र जानता ही है) इसप्रकार ज्ञानी छानका 
ही कर्ता है। 

शानावरणादिक जो कर्म होते हूँ. उन्हें ज्ञानी नहीं करता। नहीं 
फरता अर्थात्‌ निमित्त मी नहीं दोता--ऐसा यहाँ कहना है। यहाँ 
द्रग्यटष्टिका बल है, अस्थिरताकी वात गौण रखकर नित्य स्वद्रव्याश्रित 
रष्टिसे तो कतकुत्य मोक्ष है--ऐसा ग्हाँ बतलाना है। 


ज्ञानी, स्वत-से व्याप्त होकर उत्पन्न होनेवाल्य जो ज्ञान है उसमें 
व्याप्त होकर मात्र जानता ही है। निमित्तका ज्ञान हुआ इतनी ज्ञानम 
वृद्धि हुईं। पुदुगलद्वव्यमें नवीनकर्मरूप जो अवस्था हुईं चह और रागके 
परिणाम--उत्त सबका दृष्टिमे निषेध किया और ज्ञानने उन सबका 
ज्ञान किया उसमें ज्ञानफा विशेपप्रना ही होता जाता है। दशेनगुणमें 
अथौत देखमेके गुणमें वृद्धि की, कि मेरा जानने-देखनेका जो सामथ्य 
है उसकी चद्धि होनेमे यह एक निमित्त हुआ। निमित्तका ज्ञान किया 
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सससे मेरे शानगुण, दृशेनगुण और आनन्द्गुण अल्प नहीं होते किन्तु 
वृद्धिको प्राप्त होते दं। निरन्तर स्वोन्मुखता होनेसे ज्ञान बढ़ता दी है बेसा 
प्रतीतिमे आता है, क्योंकि चादे जैसे प्रसंगोंमें ज्ञानीके ज्ञाठवकी उम्रता 
होती ही जाती है; ज्ञान, दशेन, चारित्र सब बढ़ते ही जाते हैं। दृष्टिमें 
शग नहीं, विकल्प नहीं, कर्म नहीं, कर्मकी पर्याय क्ममें हुई, मुझमें तो 
निमित्तको जाननेके समय भी ज्ञानपर्यायकी वृद्धि हुई,--इसप्रकार धर्मी 
जीव अपनी अनन्तगुणोंकी निर्मेठ पर्यायरूप होनेचाल्ा है परन्तु परकी 
अवस्थारूप होनेवाला नहीं है इसलिये परद्वव्यकी पयोयका कर्ता नहीं है। 


कोई कहे कि समझकर लीन दहोनेका ही काम है न? यही 
अन्तिम फल है न? परन्तु यह सभी पहलुभोंकी वात समझे बिना कहाँ 
छीन होगा? भेदज्ञान किये बिना स्थिर हुआ ही नहीं जा सकता; विना 
समझे कहाँ-किससें स्थिर होगा? विश्वास तो कर कि सवसन्‍्मुख होनेके 
धाद निरन्तर मेरी ज्ञानपर्याय बढ़ती ही जा रही है, में निमित्तरूप नहीं 
हूँ, साक्षीरूप हैँ, ज्ञातावप हैँ, इसमें तो अनन्त पुरुषार्थदी आवश्यकता 
होगी; मेरे शुर्णोकी अवस्था अतिक्षण बढ़ती ही जाती है-बैसा ज्ञान 
जब द्रव्यदृष्टि प्रगट होगी तम्री होता है, द्रव्यदृष्टि प्रगट ट्वोनेसे तो 
असन्‍्त पुरुषार्थ प्रगट होता है, केवडी परमात्माका हृदय जाना जाता है, 
सिद्ध जातिकी घानगी देखी जाती है, ऐसी द्रव्यदृष्टि प्रगट होनेके 
पग्मात्‌ ह्वी स्थिर हुआ जा सकता है। 

आत्मा राग-द्वेषादि विकारका स्वभावदृष्टिसे कतों नहीं है, अर्थात्‌ 
उत्पादक नहीं है, तो फिर जो ज्ञानावरणादिक कर्म नवीन बन्धते हैं 
उनका कर्ता तो कहाँसे होगा? अर्थात्‌ ज्ञानी उनका कतों नहीं है । 

जिसप्रकार गोरश्सके खंट्रे-मीठे परिणामकी तटरथ देखनेवाला 
पुरुष फर्ता नहीं परन्तु दृष्टा है, उसीप्रकार ज्ञानी रागादिका कर्ता नहीं 
किन्तु दृष्टा है। फर्मकी जो अवस्था हो, उसका जो फल आये उसरूप 
ज्ञानी परिणमित होनेवाला नहीं है. और नये कर्मरुप होनेवाल्य नहीं है. 
अर्थात्‌ कहो नहीं है। कानी जानता है कि अपनी ज्ञान अपस्थारुप ही 


केदानजैनशासमाल .].. क्कर्स अधिकार | १०९ 
में परिणमित होनेवाद्य है, परन्तु 'फर्मकी अवस्थारूप में परिणमित 


होनेवाल्य नहों हूँ । कम दिखाई नहीं देते किन्तु उनका फल दिखाई 
देता है-उसे ज्ञानी मात्र जानते हैं । 


ज्ञानी जानते हैं कि कर्म एक बरतु है और मैं उसमे युक्त हो 
जाता हूँ, यदि दूसरी वस्तु न हो तो विकार न हो । यदि में स्वाधीन 
दोऊं तो सिद्धपना और मोक्ष होना चाहिये परन्तु सिद्धत्व तो दिखाई , 
नहीं देता और विकार दिखाई देता है; इसलिये कर्म है, दूसरी बस्तु- 
है--ऐसा उसके फल्से सिद्ध होता है। जो विकार दिखाई देता है 
बह करमका फल है । 

आत्मा अनन्तगुण्णोंका पिण्ड है, आत्मा परका करता नहीं है 
परका भोक्ता नहीं है, परन्तु अज्ञानी सानता है कि मैं परका कर्तो-, 
भोक्ता हूँ, किन्तु सम्यग्भान होनेसे परका क्ेत्व छूट जाता है। मैं: 
अनन्त शुणोंका पिण्ड स्वाधीन हूँ, स्वाधीन सरूप हूँ, में परका कर्ता 
नहीं हूँ, पर मेरा कर्तव्य नहों है, में पर अबस्थारुप होनेवाल्ता नहीं हूँ 
परन्तु ज्ञानही अवस्थारूप मैं होनेवाल्य हूँ। ज्ञानीके अल्प अस्थिरता होती , 
है, परन्तु उसकी बात यहाँ गोण है । 

जिसप्रकार ज्ञानी ज्ञानावरणीय कर्मका कर्ता नहीं है, उसीमकार 
दृशमावरणीय करमका सी कर्ता नहों है, आत्मामे एक दृष्टाशक्ति हे 
उसे आवरणरूपसे निम्तित्त होनेवाल्य एक दशेनावरणीय कर्म है उसे 
छानमी जानता है परन्तु उसका कर्ता नहीं होता । कोई कहेगा कि 
ज्ञानीने कमंको देखा तो नहीं है फिर वह कर्मको जाननेबाल्य कैसे 
हुआ ! 

ज्ञानी जानता है कि मेरी दरशेनशक्ति पूणेतया दृष्टिमोचर 
नहीं होती, इससे दशेनावरणीय कम्मे है--ऐसा कर्मके फछसे प्रतीत 
होता हैं। अपनी परिणमन शक्ति स्व॒तःसे ही रुकी हुई है, स्वत. 
स्वाधीन है, के तो निमित्तम्ात्र है, उस दृ्शनाथरणीय कर्सका श्ानी 
ज्ञाता है । क्‍्मे फलके समय कर्मकी अवस्थारूप न होकर अपनी . 
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झानकी अवस्थाका कर्ता होता है। मेरी अवस्था मेरे आधीन है, पशाधीन 
नहीं हे-- ऐसा ज्ञानी जानता है । 


जीवोंको शरीरका नाम इतना पक्का हो गया है कि कोई बिना 
पूर्व सूचनाके आधी राज्िकों बुर्लये कि “ ओ. . उक्ष्मीचन्द ” तो कहेगा 
कि हाँ... उसमे थोंडी भी भूछ नहीं होगी। उसीम्रकार ज्ञानीको--मै 
अपने स्वभावका ही करो हूँ, परका कर्वा नहीं हूँ, यद्द संयोगी वस्तु येररे 
आधीन नहीं है और में इसके आधीन नहीं हूँ. में अपने आघीन हैँ और 
यह अपने आधीन है, सब खतेत्र हें। में शत, मन, वाणी और संकल्प-- 
विकल्पसे पथक््‌ ज्ञायकत्वरूप आत्मा हैं; में परका साक्षी हैँ किन्तु कर्ता 
नहीं हूँ। में अपने स्वभावका दी कर्ता हूँ,--ऐसा परसे प्रथक्तका ज्ञान 
छानीकी इतना पक्का हो गया है कि उसमे कमी भूल नहीं होती ॥- 
राजिको सोते समय भी परसे प्रथक्त्वषा भान नहीं चूकता । 


ज्ञानी वेदनीयकर्मका कर्ता नहीं होता । सातावेद्तीय था असातावेदनीय 
फर्मने चाहे जितनी प्रतिकूलतो या अनुकछूलताका घेया डाला हो तथापि 
जानो उसरूप नहीं हो जाता | ज्ञानी समझता है कि साता और 
असातावेदनीयके फलरूप में नहीं हूँ; मेरा खरूप साता-असातासे प्रथऋू 
है, में उनसे मिन्न हूँ । ज्षानीका दीये ज्ञानकी अबस्थामें वृद्धि ही करता 
जाता है । चाहे जैसा अनुकूल या प्रतिकूल संयोग हो ज्ञानी उसे भिन्न 
ज्लेयरूप जानता है, इष्ट-अनिष्ट नहीं मानता । 

अज्ञाती साता-असाताके अनुकूल-अतिकूछ संयोगोमे एकमेक होता 
है । वेदनीयकर्म मुझे दुःख देता है और वेदनीयकर्म मुझे सुख देता 
है--ऐसा अज्ञानी मानता है, परन्तु साता-असाता तो कर्मकऋा फल हें- 
संयोगी वल्तुएँ हैं, चद मेरा खरूप नहीं है; में उससे प्रथक्‌ हँ--बैसा 
ज्ञानी नहीं मानता । 

आत्मा अनन्त शुर्णोका स्वामी है, उसकी पहिचान ज्ञानीकों 
होती है; चाहे ऊसा असातावेदनीयकर्मका तीत्र उदय हो, मंत्र भी बह 
उदय क्रानीके ज्ञातृतवस च्युव नहीं कर सकता, ज्ञानीको अल्पराग है 


चक्की, 
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इससे औपधि-उपचार भी करता है, तथापि ज्ञानी इसका कर्ता: नहीं 
होता। वेदन्तीयकर्मफे उदयके समय भी ज्ञानीको ज्ञाठुखकी अवस्था षढ़ती 
दी जाती है। ज्ञानी रोगको शेयरूपसे जानता है, रोगका ह्ञाता रददता 
है, परन्तु उसमें एकमेक नहीं होता। 

ज्ञानी समझता है. कि में मोहनीयकर्स नहीं हूँ, मोहनीयकमके 
फलके समय में उसकी अवस्थाका कर्ना नहीं हूँ, में तो अपनी ज्ञानपर्यायका 
कर्ता हँ--इसप्रकार ज्ञानी मोहनीयकर्मका ज्ञाता रहता है। 


धर्मात्मा ज्ञानी आयुष्यकर्मकी अवस्थाका परिवर्तन करनेवाला नहीं 
है। झआयुष्य अल्प बेंचे या अधिक बंघे, जैसा चादे आयुष्यकर्म वेंघे, 
उसका ज्ञानी कर्ता नहीं है। धर्मात्मा ज्ञानीके एक दो भव शेष हों तो 
नवीन आयुष्यकरस बेँधता है परन्तु ज्ञानी समझते हैं. कि मेरी स्थिति तो 
अक्षय है--इसप्रकार अपने आत्माकी अखण्ड प्रतीतिमे, ज्ञानकी अयस्थामें 
घढ़ते हं। जो आयुष्यकर्म वंधता है बह तो जड़कर्म है-इसम्रकार ज्ञानी 
शआयुष्य कमेका कर्ता नहीं होता। 

इसप्रकार नामक बंधता है उसकी अवस्थाका कर्ता धर्मी नहीं है, 
धर्मी अपनी ज्ञान अवस्थाका कर्ता है। 

इसप्रकार गोज्रकर्म वंधता है उसका कर्ता ज्ञानी नहीं है, ज्ञानी 
अपनी ज्ञान अवस्थाका कर्ता है । 

इसप्रकार अन्तरायकर्मका कर्ता ज्षानी नहीं है, दानान्तराय, वीयौन्तराय 
इत्यादि कम हैँ वे यदि आत्मा दानादिशक्तिके बिकासको रोकता है तो वे 
कर्म निमित्त हैं, निजस्वरूपकी अनन्त दानाविशक्तिकों जीव स्वयं रोकता 
है, तो कर्म निमित्त है, उसका कर्ता अज्ञानी होता है परन्तु ज्ञानी नहीं 
होता, ज्ञानीके अल्प अस्थिरता है. इससे अल्प वीर्यान्तराय इत्यादि कर्म 
बंधते हैं, परन्तु ज्ञानी उन सबका ज्ञान करनेवाल्य है । 

जो अल्पराग आता है उसका ज्ञानी ज्ञान करनेवाल है, रागका 
नाशक है परन्तु कर्ता नहीं है; साथ्वीरूपसे स्थित रहकर रागको ज्लेय- 
रुपसे जानता दे परन्तु उसमें एकमेक नहीं द्ोता। शानीको संत्प 


३१२ ] समयसार प्रवचन [ भगवानश्रीकुन्दकुन्द- 


हेंप मी आता है, उसका भी श्ञात्री ज्ञान करनेवाल्ा है द्वेपके क्ञानकी 
अवस्थारूप ज्ञानी होता है, परन्तु हेपरूप नहीं होता अर्थात्‌ को नहीं 
हट, ट्वेपमें एकमेक नद्दीं द्दोता |। 


ज्ञानीकी अल्प क्रोध भी द्ोता हे परन्तु दस क्रोधमें वह दन्मयरूपसे 
थुक्त नहीं द्वोता | ज्ञानीको आत्माका विश्वास रहते हुए अल्प क्रोध होता 
है और थज्ञानी क्रोधके विश्वासमें रहते हुए अपार क्रोध करता है। 


लद़केकी माँ जब क्रोधमें आई हो तव लड़केसे कहती है--पाजी ! 
लुब्ा ! ऊधम मचायेगा तो वावाको पकझा देँगी। तो क्‍या वह बात सब्ी 
है? बिल्कुल सच्ची नहीं है, सारा घन-सम्पत्ति रड़केको देना है, 
घाहरसे क्रोध दिखाई दे रहा है' तथापि अन्तरसे पुत्र पर अप्रीति नहीं 
हुई हे--अत्यन्त श्रीति है। उसीम्रकार ज्ञानीकें अल्प क्रोध अवस्थामे 
होता है परन्तु अपने ज्ञायक्वभावके साथ सम्बन्ध रखकर तन्मयता 
रखकर जो अल्प क्रोध होता है उसका ज्ञान करते हैं। दुनियाकी रीति 
और कथनसे इस मार्गकी अपूर्व शेली है। 

जिसप्रकार माताने लड़के पर शब्ुरूपसे क्रोध नहीं किया परन्तु 
प्रीति रखकर अल्प द्वेप किया है; किसी वार माता छड़केसे कद्ठती 
है कि--कानोंके वीचमें सिर कर दूँगी! परन्तु सिर तो दो कानोंके 
वीचमें है ही, इसलिये जैसा है बेंसा जानती हे और कहती हैं, बेटा! 
तेरा ज्ञान जैसा है बसा ही मुझे रहा करे--ऐसा उसका अर्थ है। 
उसीप्रकार ज्ञानी अल्प क्रोधमे युक्त होते दे. परन्तु लमावरी प्रतीतिसे 
ध्युत नहीं होते, स्वभावकी प्रतीति रखकर पुरुषार्थकी मंदतासे अल्प 
विकार युक्त हो जाते हैं; जिसश्रकार अन्य वस्तुको ज्ञानी पररूप 
जानते हैँ, उसीग्रकार क्रोधषको सी पररूप जानते हैं, कोई पुरुष बादर- 
की या दूरकी बस्तुझो प्रथक्ररूप जानता है उसीम्रकार ज्ञानी कोघको। 
दुर्रूप प्रधकुरूप, तटत्थरूपसे जानता है, अनन्च गु्णोंके पिण्ड स़चत्तु- 
आत्मा पर ज्ञानीकी दृष्टि पढ़ी है, अखण्ड ज्ाताखरुपके सन्मुख दी 
इृष्टि वर्तती है, इसलिये ज्ञानी ज्ञानही अवस्थाका द्वी कप्नेवाला है। 
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ज्ञानी घीतराग नहीं हुआ है इससे अल्प मान भी आ जाता है, 
तथापि घह मसानकी अघस्थाका स्वामी नहों होता; बह तो ज्रेकालिक 
ज्ातास्वभावके लक्ष सहित उसका ह्ञाता रद्दता है। 


जश्ञानीके असी अल्प कषाय है इससे अल्प माया द्वोती है 
साधारण माया होती है, बह मायाको अपना कतेज्य नहीं मानता। 
कषायसे छूटनेकी श्ञानीको निरंतर भावना द्ोती है। धास्तविक साया 
तो अज्ञानी दी करता है, ज्ञानी माया करता द्वी नहीं। परसे प्ृरथक्‌ 
आत्माकी जिसे प्रतीति नहीं है धद् अपनेकों ठगता है। ज्ञानी समझता 
है कि मेरे स्वरूपमें तो साया है ही नहीं, में तो त्रिकाह सरछ और 
सीघे स्वभावरूप हँ--ऐसा जहां पाना, स्वरूपकी प्रतीति दोनेके 
पश्चात्‌ अल्प सहज माया द्योती है परन्तु वह पर्तमान जितनी ही 
होती दे; मायाकी लूम्ची छार चलती ही नहों, लम्बी छार तो ज्ञान और 
एकाग्रताकी चलती है। 


उसी भ्रकार अल्प लोभ भी ज्ञानीको होता है परन्तु उस लोमको 

वह अपना स्वरूप स्वीकार नहीं करता; ज्ञानी अमी वीतराग नहीं 
हुए दें इससे अल्प कषाय है, और क्रोध, मान, माया, छोभ-इन चारों 
कषायोंका अल्प उदय द्वोता है। लोभ अर्थात्‌ इच्छा। शाज्षमे आचायने 
कट्दा है कि योग्य स्थल्में ल्क्ष्मीक्ष सदृव्यय न करे तो वह ल्लेमी है, 
लड़केके लिये पेसा रख छोड़नेकी वृत्ति छोभ है। छड़केके दिये तो 
ऐसी व्यवस्था करता है कि पेसा और व्याज दोनों मिलते रहें, और 
मी अनेक प्रकारकी युक्तियाँ करता है परन्तु बह सव लोभ है। पेसेके 
ऊपर जीवॉका इतना भारी मप्तत्र होता है कि यदि परभवमे भी 
उसे साथम ले सकते तो कोई छोड़कर जानेवात्य नहीं था, किन्तु क्‍या। 
किया जाये ? लछड्केंके लिये छोड़कर जाता है । 


पश्मनन्दि भाचार्यदेव तो कहते हैं. कि दे भाई! तुझे जो छक्ष्मी 
मिली है उसे तू जिन भगवानके मन्द्रिमे, देव-गुरु-शाल्रकी प्रभावनादि 
में सदुव्यय' कर तो तुझे वह लक्ष्मी मिली हे, नहीं तो जो रुक्ष्मी 
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मिली चह न मिलनेके बराबर है; पेट तो कौए-कुत्ते भी भरते हैं, और 
तू यदि लक्ष्मी मिलने पर भी धर्मप्रभावनामे उसका संदूव्यय न करे 
तो तेरे और कौए-कुत्तोंके जीवनमें कया अन्तर हुआ ? सम्यग्दृष् 
जीव दानका अधिकांश भाग धर्मप्रभावनामें देता है क्योंकि उसका 
धर्मकी ओर झुकाव है इससे देव-शुरु-शासत्रके प्रति ही उसकी सब 
प्रथम उन्मुखता होती है। 

४शरीर, सन, वाणी, अनुकूल-प्रतिकृढ़ संयेग--वे सब लोक हैं। 
सामने दृष्टि डाल्मेसे बीचमें जो भींत आती है वह भींत भी नोकम 
है क्‍योंकि जाननेमें विध्नरूप निमित्त हुआ इसलिये वह नोकमे हैः उत्र 
सबका ज्ञानी ज्ञान करनेवाला हैं । ज्ञानी समझता है कि भोंतने मेरे 
ज्ञानकी नहीं शेका है परन्तु मेरे ज्ञानक्री योग्यता ही ऐसी थी इससे 
वीचसे ऐसा निमित्त वना है । अज्ञानी मानता है कि भींत वीचमें 
आयी इसलिये मुझे दूरकी बस्तुका ज्ञान द्वोता । ज्ञानी तो निमित्तका 
भी ज्ञान करता है, अपने ज्ञानकी योग्यताका भी ज्ञान करता है, कुसुरु 
-कुदेव-कुशासत्र सन्मुख आयें उनका भी ज्ञान करता है । जो कुद्ेवादि 
मिथ्यात्वका निमित्त बनते हैं उन्हें ज्ञानी ज्ञानका निमित्त बनाता है। 


ज्ञानीके जड़ मनका निम्नित्त होने पर मी वह स़नका ज्ञान द्री 
करता है, अज्ञानीको तो ऐसा होता है कि हम मनके विना कैसे रह 
सकेंगे ? मन बिना आत्मा कैसे रह सकता है ? इस प्रकार भन्नानी प्रतत 
और आत्माकोी एक मानता है । ज्ञान्नी तो समझते दें कि मन आत्माका 
सख्॒रूप ही नहीं है; मन तो जड़ है, झानसख॒हप आत्मा उससे प्रथक्‌ हैः 
हृदयसे आठ पैंखुड़ियोंके कप्ततके आकाररूप मन है वह चेतन्यका स्व॒रूप 

है चेतन्य तो ज्ञानादि अनन्त गुणोंका पिण्ड दे । ज्ञानीको आत्म 
स्वरूपका भान है इससे वह मनकी अवस्थाका क॒तों नहीं है । 


४ उसीप्रकार त्राणीकी अवस्थाका कर्ता जानी नहीं है; ज्ञानी 
तो सब॒का ज्ञान दी करता है.। ज्ञानी शपरकी अवस्थाका कर्ता नहीं 
है, बह वो उसका ज्ञान ही करता हे। इसीमरकार्‌ श्रेत्रेन्द्रिसका सी शानी 


| 
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क्लीन ही करता है. ज्ञानी समर्ज्तां है कि श्रोश्रेन्द्रिय जंडे है और 
चततन्य हूँ इसलिये में श्रोत्रेन्द्रियंका कता नहीं हूँ | उसीप्रंकार आँखंका, 
नांकेका, जीभकी स्पर्शादि संमीका ज्ञॉनी ज्ञान हीं करंतो है परन्तु कतों 


नहीं है ॥ १०३॥ 


अब कहते हे कि-जिसे धर्मकी खबर नहीं है--ऐसा भज्ञानी 
जीव भी परद्रव्यके भावकी तो फम्मी कर ही नहीं सकता । 


अँ भार्व सुहमसुह करेंदिं आदा से तंरंस बल कंत्ती । 
त॑ तरस होदि कम्मं सो तस्स दु वेदगो अथा ॥१०२॥ 


य॑ भाव शुभमशुर्भ करोत्यात्मा स तस्य खल़ कर्ता | 
तत्तस्य भषति कर्म स तस्य तु चेदक आत्मा ॥ १०२॥ 
जो भाव जीव करे शुभाशुभ उस हि का वर्ता पेने । 
उसका बने वो कर्म, आत्मा उस हि का बेदक बने ॥ १०२१ 


४ अर्थ.---आत्मा जिन शुभ या अशुभ (अपने ) भावोंकी करता है 
इन भावोका वह वास्तवमे कर्ता होता है, वे ( भाव ) उसकी कर्म होते 
हैं और वह आत्मा ( उन भावरूप कम्ताका ) भोक्ता' होंता है । 


अज्ञानी शुभाशुभसाव करता दे और उन भावोंका कर्ता छोता 
है, अपने स्वभावकी शुद्धतकी उसे खबर नहीं है, इससे उन 
झुभाशुभ भावस्वेरूप ही अंपनेको मारता हे और उनके कठृत्वभावमे 
चंत॑तां रहंता हैं । दया, दान, हिसा, झूठ आदिके भावोंके अतिरिक्त मैं 
कितना हँ--उसकी उसे खबर नहीं है, क्रोध करता है उतना ही 
अपनेकी मानता है । अपने स्वरूपकी उत्तनी ही कल्पना करता है और 
कहता हैं कि-क्रोय ' करते हें वह हमारी प्रामोणिकता है।। अरे भाई ! 


संमझ तो | क्रोध किया अँथौत्त कपाय किया--+ईसमें प्रामाणिकंता क्‍या 


होंती है ? प्राभाणिकीता तो संम्यश्निर्म होती है । 


| 
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लव जो भाव क्रिया उसी भाषका वेदन अर्थात्‌ भोकतृत्व होता 
(है। जिस समय राग-द्वेषके भाव करे उस समय ही उसे आकुछताका 
बेदन होता है इसलिये उसका भोक्ठत्व भी उसी समय है । मनुष्य 
बाह्यदष्टिसे देखते हैँ कि इसने पाप किया इसलिये बह कब नरकमें 
जायेगा ? यद्द झूठ बोलता है और इसकी जीभ क्‍यों तुरन्त नहीं कट 
जाती ? परन्तु भाई! बह जिस समय हिंसा और झूठके भाव फरता है 
उसी समय छसके भाषोंमें आकुल्ताका वेदन होता है, जो आकुछताका 
बेदन है यह दु'खका ही वेदन है । अपने स्वभावका घात किया इससे 
उसी समय उसके भावमे फल मिल गया है, उसी समय शुणोंकी 
शक्तिका परिणमन क्र हो गया है और उसी समय विपरीत फल मिल 
गया है । अंतरमें जो फल आता है उसे नहीं देखता और बाह्य फल 
खाता है-इस प्रछार जो देखता है यह पराश्रित दृष्टिघाला है, याह्ा- 
फल मिलता पह व्यवहार है, बाह्य फंछठ कम्मी अधिक समयमे मिलता 
है और कमी जल्दी मिलता है, परन्तु अन्तर्रग फल तो शीघ्र उसी 
क्षण मिल जाता है । 


अपना अचलित विज्ञानघनरूप एक स्वाद होने पर मी इस लोकमें 
जो थद्द आत्मा अनादिकालीन अज्ञानके कारण परके और अपने घकत्वके 
अध्याससे मंद और तीघ्र स्वादवाली पुदुगलकर्मके विपाककी दो दशाओं 
द्वारा अपने ( विज्ञानघनरूप ) स्वादको भेदता हुआ अज्ञानरुप शुभ या 
छशुभ भावोंको करता है । | 


अचलित विशज्ञानघन कह्दफर प्रथम द्रव्यदृष्टिसे बात फी, और 
पश्चात्‌ पर्योयदष्टिसे कद्ते हैं कि आत्माका तो एकरूप स्वाद है, पुण्य- 
पापके विकल्परुप अश्थिरता बह आत्माका स्ाद नहीं है; आत्मा शांत 
निरलेल अतीन्द्रियसलरूप है, आत्माका आनन्द द्वी स्वभाव है, उसमें 
परका आश्रय नहीं है; .स्वभावमें अपूर्णता नहीं होती, आत्माका खाद 
एकरूप है--ऐसे नित्य निरुपाधिक स्वभावकी अज्ञानताके कारण 
शुमाझुभरूप अनित््य-औपाधिक भावरुप मानता है और प्रैकालिफ 
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स्वभाषकों अर्थात्‌- अपने और परके भावोंको एकत्थकें अध्यासके कारण 

यह पुण्य-पापके भाव मैंने किये हैं, इसप्रकार पुण्य-पापके भावोंका 

कर्ता होता है। मेरा जो नित्य ज्ञानखभाष है बही मैं हँ--ऐसा अभ्यास | 
करना चाहिये उसके बदले अनित्य शुभाशुभभाव हैं वह में हँ--ऐसी 

आदत पाड़ ली है । 


किसी समय कषायके परिणाम मंद होते हैं अथात्‌ पुण्यपरिगामः 
होते हैं; कमी कषायके तीज्र परिणाम होते हैं अथात््‌ पापपरिणाम 
होते हैं--इसप्रकार मंद राम और तीत्र राग, मंद रृष्णा और तीखत्र 
तृष्णा, मंद मान और तीत्र मान इत्यादि दो स्वादवाली पुद्गलकर्मकी 
दो दशाओं-अबस्थाओं द्वारा अपने खवादका भेदस करता हुआ-तोड़ता 
हुआ अथोत्त असली स्वभाषस्थादका अनुभव न लेता हुआ शुभाशुभ 
भावोंकोी अपना मानता है--अपना स्वाद मानता है । अपने निराले 
स्वभावका सान नहीं है, इससे शुभाशुभसावोंका कर्ता होता है; अपने 
स्वरूपकी प्रतीति नहीं है इससे अपनी शाति-समाधिको तोड़ता हुआ 
शुभाशुभरूप दोनों भावोंकों करता है । 


जिस समय आत्मा शुभाशुभ भावोंको करता हैं उस समय बह 
आत्मा तन्मयरूपसे उन भावषोंका व्यापक होनेसे उनका कर्ता होता है 
और वे भाव सी उस समय तन्मयरूपसे उस आत्माका व्याप्त होनेसे 
' सका कर्म द्वोते हैं । ' 

आत्मा जब पुण्व-पापकी चृत्तिके भाष करता है, उसी समय उसमें 
परिणमित होकर उन भाबोंका व्यापक-होकर--वही मेरा कार्य है, वही 
मेरा कर्तव्य है--ऐसा प्रानकर उनका कर्ता होतों है और शुभाशुभ 
भाषरूप कम व्याप्य होनेसे वे आत्माका तन्‍्मयरूप कर्तव्य होते हैं अर्थात - 
उन विफारी परिणामोंको पद्द तन्‍्मयरूपसे अपना फर्तव्य मानता है । 


पुनर॒य, पही आत्मा उस समय तन्मयरूपसे उन भाषोक्ा भावक 
होनेसे उनका अनुभवन करनेवात्म दोता है और वे आब मी उस.समय 


न्‍फरअरलमप>ॉषपकाणभ. 


डा 


१८ ] समंयं्तारें अवध... [- भेंगेवामओहिन्दिक्र- 
तन्मयंरूपसे ' उस आदत्माका भारँय होनेंसे उसको अनुवाष्य ( अथीतते, 


भोग्य ) होते हैं । इसप्रकार अज्ञानी भी परंद्रव्योफे भावका करती नहीं 
हैं परन्तु अपने विकारी भोवोंका क॒ता हैं। 


आत्मा जिस समय व्यापक होकर विकारी भाबोंका कर्ता होता 
है उसी समय उनका तन्मयरूपसे भोक्ता भी होता है, तन्मयरूपसे पुण्य- 
पांपके भाव कियें-“उस समय अपनेमें अपना अंतीन्द्रिय आनन्द है 
उंसका भान॑ न होनेसे--पुण्य-पापकी जों द्वत्तियाँ हैँ वही मेरा स्थाद 
है--वबैंसा मानता हुआ उनका भोक्ता हैं और विकारी परिणॉर्म उसका 
तन्मयेरूपसे भोग्य होंते हैँ । पुदुगलकंका उंदय बादसें आयेगा और 
सोंगना दोगा--जैसा फंहना व्यवद्दार है। वास्तवमें जिस समय भाव होता | 
है. उसी समय भोक्ता होता हे--इसप्रकार अज्ञानी भी परद्वव्यके भावोंका 
कंता नहीं दे परन्तु विकारी परिणामोंका ही कंता द्ोता है । 


कोई लकड़ी मारे वह्द कमंका थाह्म फल है । वास्तविक फल तो 
उसने अज्ञान और राग-छवेषसे स्वभावका घात-किया वही -है:-। जिस क्षण 
राग, द्वेष भाव किये उसी क्षण आत्माके गुणोंकी हिंसा हो रही है 
इसप्रकार जिस क्षण भाव किये उसी क्षण उनका फल है । 


फिसीने अज्ञानतामें चोरीके भाष किये ओर फिर समझदार हो 
गया, ज्ञानी हो गया, उसके पश्चात्‌ उस पर किसीने दावा-किया औद 
उससे चह जेलमें गया, तथापि बहाँ उसको एथक़ आत्माका भान 
घर्त रहा हैं, जेलके उद्यको श्ञातारुपसे ज़्यनना हुआ ज्ञानकी- घृद्धि करता 
है; चोरीके भाव पल्ट गये इससे अब चोरीके भाषोंकी चेदन नहीं है, 
फल आया किन्तु वेदन पलट गया; इसलिये.वास्तविक वेदन तो जिस कण 
भाव करे उसी क्षण है, जेंलमें उसके आत्माका भान वर्त रहा है इससे 

>मोक्षका मार्ग चुह “भा उसके प्रधर्तेमान ही है । 


ज्ामी अपने झुसाशुभ भावषोंको कर सकतो है और 'झंभाशुभ 
होतां दे, उसके अतिरिक्त ईहीर-मन-चार्णी' इत्यादि 


कद्दातशैनशास्तात्य |. कर्वकर्म अधिकार [ ३१९. 


द्र्योंका आत्मा कुछ नहीं कर सकता । आत्मा तो श्ञानमूर्ति 
स्वश्ाबले है, उसे भूछकर जब अज्ञानी णाग-द्वेंष, हर्ष-शोक करता दे उसी 
क्षण उसे आकृछ्ताका बेद्‌व होता है और उसी क्षण क्षात्माके ग्रुणोंकी 
हिंसा होती है । 


४ आत्मा अपने भावोंके अतिरिक्त पुन्न-पुत्रियोंका या शब्लुका कुछ 
भी नहीं कर सकता; परन्तु इष्ट मानकर स्त्री, कुट्ठम्ब, पुत्रादिके प्रति 
शुग करता है और शन्रुकोी अनिष्ट मानकर उसके प्रति द्वेष करता है--- 
उन भावोंका कर्ता होता है और उसी क्षण उन बिकारी भावोंका वेदत 
क्रमेवाला अर्थात्‌ मोक्ता है । 


बाध शरीरादिका जेसा द्वोना धो बेसा होता है, परन्तु स्वत मिथ्या 
मान्यता करता है कि में परका करता हूँ; अरुचि अप्रीति आदि विकारी 
परिणाम चेतन्यकी सत्ताके क्षेत्रमे होते हैं, परन्तु मकान, ख्री, कुट्ुम्ब, 
शरीरादिका छुछ भी करना अपनी सत्ताके क्षेत्रसे बाहर अथोत्‌ वह अपने 
दाथकी बात नहीं है । 


कोई कहे कि दिसाके भाव करे, क्रोधके भाव करे उसमें किसी भी 
प्रकारके ढु'खका वेदन तो दिखाई नहीं देता; अरे भाई! कुछ विचार 
करके देख तो उसमें आकुछताका चेदन हो रहा है; कमानेका भाव करे, 
पुश्नके व्याहका भाव करे, हिंसाका या क्रोधका भाव फरे, तब वह दु'खी 
ही है, उस समग्र आकुलताका वेदन दो ही रद्द है। 


उसीप्रकार जब शुभभाव' करे उस समय भी आकुल्ताका वेदन 
हो रद्दा है । दया, पूजा, ब्रतादिके परिणाम करे उस समय भी यदि 
सूक्ष्म दृष्टिसे देखा जाये तो भाल्यम हो कि आकुछताका हीं, वेदन दो रद्द 
'है। एक तीन्र कषाय हे और दूसरी मन्द कषाय है, परन्तु दोनों 
आकुछता स्वरूप ही हेँ। आत्माके शांत अकषाय-अनाकुंछ आनन्द । 
स्वभाषसे शुभाशुभ परिणामोंका स्वाद विपरीत है, वह दुःखस्वरूप हीं है, 
शात्माके आन्त्दगुणका हनन-करनेवात्म- है 


३२०: ] सेम॑येसार प्रवबन [ भगवानश्रीकुन्दकुन्द- 


. आलज्ञानरूप सिथ्या अभिप्राय द्वारा अपने शुभाशुभ परिणार्मोंको 
आत्मा कर सकता है परन्तु परदव्यका कुछ कर ही नहीं सकता । देव- 
गुरु-शासत्र किसीका भी यह जीव कुछ नहीं कर सकता, अपने शुभ या 
अशुभ भाषोंको ही करता है । 


कोई कहता है कि इश्वर अन्य पदार्थोकी अवस्थाकों करता है, 
परन्तु भाई! ईश्वर भी किसी परपदाथेको अवश्थाको नहीं कर 
सकता, इंश्वर भी समस्त परपदार्थोसे मिल्न एक चैतन्यपदार्थ है। 
| किसी पदार्थमें अन्य पदार्थकी अचस्था करनेका सामर्थ्य नहीं है; कोई 
पदार्थ किसी दूसरे पदार्थमी अवस्थाको करे तो दो पदार्थ एक हो 
जायें, घत्तु पराधीन हो जाये; परन्तु धस्तुस्वभाव ऐसा है ही नहीं; 
प्रत्येक घस्तु स्वाधीनरूप परिणमित होती है । प्रत्येक परमाणु और 
प्रत्येक आत्माका कर्ता और कार्यपना अपने-अपने द्वारा प्रथकू-प्रथकु 
होता है। कर्ता, कम, करण, सम्प्रदान, अपादान और आधार स्वर्य 
अपने-अपनेमें ही है । 


जिस क्षण विकारी भाव किये उसी क्षण उनका भोक्ता होता 
है; कम पत्चात उदयमें आयेंगे और भोगता पढ़ंगे--ऐसा कहना सो 
व्यवहार है। अक्षानी परद्रन्‍्यकों नहीं कर सकता, परन्तु फठ्त्व 
मानता है कि में परद्रव्यकी करता हैँ । ज्ञानी, परद्रव्यकी जो अपस्था 
होती है. उसका ज्ञाता रहता है, उसकी शानपर्याय बढ़ती ही जाती का | 
ज्ञानी शञानका ही कर्ता होता है परन्तु परद्॑व्यकी अवस्थाका कर्ता 
होता । अज्ञानी व्यवहारसे भी परद्रव्यकी अवस्थाको नहीं कर सकता 
परन्तु कठेत्व मान लेता है, अज्ञानी अपने शुभाशुभभावोंका कर्ता है 
परन्तु जड़ फर्मका कर्ता कसी भी नहीं है अर्थात्‌ अज्ञानी अ है 
अवस्थामें भावकर्माका कर्ता दे परन्तु पुदुगलद्गव्यस्थरूप द्रब्यकर्म और 
नोकसेंका कर्तों तो कभी भी नहीं है ॥ १०२॥ 


परभावोंकी कोई (द्रव्य) नहों कर सकृता--ऐसा कहते हैं;-- 


फट्टानजैनशासत्रमाला ]. कर्ताकर्म अधिकार [ ३२१ 


जो जह्नि गुणे दव्वे सो अप्णह्ति दु ण संक्मदि दब्वे। 
सो अण्णमसंकंतो कह त॑ परिणामए दुब्बं ॥१०३॥ 


यो यस्मिन शुणे दृ्ये सोडन्यस्मिस्तु न संक्रामति द्रव्ये । 
सोडन्यद्संक्रांतः फर्थ तत्परिणामयति द्रव्यस ॥ १०३ ॥ 
जो द्रव्य जो गुण-द्रव्यमें, प्रद्रव्यरूप न संक्रमे । 
अनसंक्रमा किस भाँति वह परद्रव्य अणमावे अरे ॥ १०३॥ 

जो वस्तु ( अर्थाव्‌ द्रव्य ) जिस द्ृव्य और शुणमे प्रवर्तमान होती 
हैः वह अन्य द्वव्यमे तथा गुणमे संक्रमण नहीं पाती ( अर्थात्‌ बदलकर 
अन्यम नहीं मिल जाती ) । अन्यरुपमे संक्रमण न पाती हुई वह 
( बस्तु ) अन्य वस्तुकी केसे परिणमित कर सकती है । 
“ आत्मा आत्मामे है, परमाणु परमाणुमे है, अन्य आत्मा अन्य 
आत्माओमें है--इस प्रकार छहों द्रव्य स्वतः अपनेमें ही हैं । किसी 
द्रव्यके शुण-पर्याय किसी अन्य द्रव्यके शुण-पर्यायरूपमें बदलकर होते ही 
नहीं, कई वस्तु अन्य बत्तुरुप नहीं होती, कोई गुण किसी अन्य 
द्रव्यके गुणरप नहीं होता, कोई पर्याय किसी दूसरे द्रव्यकी पर्योयरूप 
नहीं होती, एक आत्मा दूसरे आत्माकी बदलकर कुछ नहीं देता; 
आत्मा चदछकर रजकणको कुछ नहीं देता | एक वस्तु दूसरी बसतुमें 
प्रविष्टठ हो जाये तो कुछ दिया कददछाये, परन्तु ऐसा नहीं होता इसलिये 
कोई किसीको कुछ नहीं देता, तीन काल और तीन छोकमें एक चस्तु 
दूसरी वबस्तु्में पर्योयरूपसे मी परिवर्तित होकर नहीं होती, एक बस्तुको 
दूसरी वस्तुम परिवर्तित करनेका सामर्थ्य किसी बस्तुमें नहीं है, एक वस्तु 
बूसरी बस्तुरुप पल्ट नहीं जाती-पसखितिंत नहीं दो जाती, असर, 
प्रभाव, प्रेरणा नहीं कर सकती । द्वव्य अपेक्षा या पर्याय अपेक्षा किसी 
मी प्रकार परभावोंका कर्तापना तीनकालमें नहीं है । परका कर्ता मानना 
घह उ्यवह्रीजनोंका मोह है । 

एक मनुष्य दूसरे मनुष्यकी अधिक काढ़ तक समझाये तो मी नहों 


३५२ ] समयसार प्रवचत भगवानश्रीकुन्दकुन्द- 


समझता; इसलिये समझनेवाल खतः अपनेसे समझता है । समझग़ने- 
बालेकी कोई अन्य द्रव्य नहीं समझा सकता--नहीं बदल सकता। 
कर्ताकर्मपना मिन्न-मिन्न समझनेका इस गाधामें सिद्धान्त है | 
जगतसें जो कोई जितनी घड़ी घत्तु-ज्ो जितना बडा चैतन्य- 
स्वरूप या अचेतन्यस्वरुप है वह द्रव्यमें और गरुणमे निजरससे अनादिसे 
ही प्रवर्तमान है । 
जगतसे चैतन्य है वह चैतन्यत्वरूप जितना ही है, अर्थात्‌ चैतन्य 
चेतन्यस्वह्पसे बाहर नहीं है या चेतन्यस्वरूपसे अपूर्ण नहीं है, 
_अंथौर्तू चेतन्य चैतन्यमें ही है । इसीग्रकार रणकण भी रजकणमें ही है, 
जड़ और चेतन्य अपने भावसे दो अनादिसे प्र्चतम्ान दें, पुद्गलके 
रजकण पुदुर्गलसे ही पुदूगलके आधारसे ही अनादिसे वर्त रहे हैँ । 
इसप्रकार प्रत्येक-प्रत्येक द्रव्य अपने निजरससे ही अनादिसे प्रवर्तर्मान 
है; पुदुगलमें मी वर्ण, गंध, रस, स्पर्श है, इसलिये पुद्गलका रस पुदुगहमें 
है और चेतन्यका चतन्यमें। ऐसी वस्तुस्थितिकी मर्यादा व्यवस्थित होनेसे 
कोई किसीका कर्ता नहीं हो सकता | 
एक आत्मा अपना एक आत्मामें और दूसरा आत्मा दूसरे आत्मा 
एक रजकण एक श्जकणमें और दूसरा रजकण दूसरे रजकणमें;-- 
इसप्रकार रजकण रजकणमे ६ और आत्मा आत्मामें है! अतः तक द्रव्य 
दूसरे द्रव्यका किसी प्रकार सी कर्चा-भोक्ता या ख्वामी नहीं है । 
वास्तवमें ऐसी अचलित वस्तुस्थितिकी मयोदाकी तोड़ना अशकक्‍य 
दोनेसे उसीमे ( अपने उतने बड़े द्रव्य-शुणमें ही) प्रवर्तन रहती 
है । अ्चलित अर्थात्‌ जो चछ न संके-बैसी वेस्तुस्थितिकी मयादा है । 
आत्मा जड हो जोये और जड़ आत्मा वन जाये--ऐसा नहीं हो 
सकता ) पेत्तु अपेनी मर्योदामे ही प्रधर्तमान रहती हे, उस म्यौदाको 
त्रिलोकीनाथ तीथ्थकरदेव भी नहीं तोड़ सकते । वल्तुंस्थितिकी मर्यादाकी 
घोड़केर, उसकी तेयारीके बिना किसीको बरढेत्‌ दूसरा नहीं समझा 
सकता । जो वस्तु अपने द्वव्य, गुण और पर्यार्यसे वर्त रही है उसकी 
सर्योदीको चोदना अशस्य है अर्थात्‌ उसे कोई भी नहीं तोड़ सकता । 
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प्रत्येक बस्तुका अपने ही द्रव्य, क्षेत्र, स्वकार और स्वभावरूप 
होना--परसे या परके द्रव्यादिके आधीन न होना ऐसी मर्यादा तीनों 
फाल पर्तती है, बस, ऐसी वस्तुस्थितिकी मर्यादाको तोड़ना अशक्य होनेसे , 
चस्तु द्रव्यान्तर या गुणान्तररूप संक्रमण नहीं पाती। शुणान्तरमें पर्याय 
भी आ गई । पर्तु अपने आप स्वतंत्र परिवतित होती है, अपनी 
शक्तिसे बदरूती है तब स्वतंत्रहपसे उसकी पर्याय प्रगट होती है, कोई 
वल्यत्‌ परिवर्तित नहीं कर सऋता और बढात्‌ समझा कर उसकी पयौय 
प्रगट नहीं फर सकता। यदि चलात्‌ समझा सकता हो तो त्रिकोफ़ीमाथ 
तीथेकरदेव सबको मोक्षमे ले जाय॑ न? परन्तु तीर्थकरदेव किसीको मोक्षमे 
नहीं ले जाते। स्वतः समझे तव अपनी मोक्षपर्याय प्रगट होती है। 


४ एक जड़ दूसरे जड़का कुछ नहीं फरता, एक आत्मा दूसरे 
आत्माका कुछ नहीं करता, एक रजकण आत्माका छुछ नहीं 
करता ओर प्रत्येक आत्मा रणकणका कुछ नहीं करता। 
कर्मझी अवस्था उसमें हो रही है, आत्मा उसे कुछ नहीं 
सकता । छठ्ों पदार्थ स्रृत! जितनी बड़ी बस्तुओं-जितने बड़े 
द्रव्योंमे बर्त रहे हैं उसे कोई नहीं बदल सकता । छ्रों द्रव्य 
कोई फकिसीको छुछ नहीं दे सकते । कितनी अच्छी बात है। 
उसे माने तो सर्वे समाधानरूप सुख हो जाये। निमित्तकारण 
सच्चा फारण नहीं है, निमित्तकी मुख्यतासे कथन होता है 
किन्तु कभी भी निम्मित्तकी मुख्यतासे कार्य न्रहीं होता। 


४ करोड़ों रुपये पुण्यके कारण आते हैं और चले जाते हैं, उनका 
आना-जाना अपने द्वाथकी वात नहीं है। किसीको दस छाख रुपये 
आये और चले गये। परन्तु भाई! पुण्यके रजकण थे तो आये 
परन्तु उन्हें जाना हो तो कोई रोक नहीं सकता। शरीरमें शेग 
आये तब जात्मा उसे रोक सकता है? पेटमें वायु चढ़े; जलन हो 
तब कहता है कि मैं मरता हैँ। खत: शरीर पर ममत्व किया इससे 
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जलन माद्म होती है और कहता है कि मैं जला जाता हूँ; परन्तु 

वास्तवमें जलन शरीरमें होती है आत्माम नहीं होती। आत्मा तो 
| शरीरसे भिन्न है, शरीर अपने रखनेसे नहीं रहता, शरीर उसकी 
स्थितिके अनुसार स्थिर रहता हे। कोई द्रव्य किसी द्रव्यको नहीं रख 

सकता, आत्मा अपने स्व॒भावके अतिरिक्त परका छुछ नहीं कर सकता; 

अधिक तो विपरीत मान्यता और पुण्य-पापके भाव कर सकता है परन्तु 
| पर द्र॒व्योंकों परिचर्तित कर ही नहीं सकता । 


 पेसेका रहना या जाना बहू अपने हाथकी वात नहीं है, जब 
पुण्य फिरता है तव दुकान जल जाती है, लड़की विधवा हो जाती है, 
धरतीमें रखा हुआ धन राख हो जाता है--हत्यादि एक ही साथ सब 
आपत्तियाँ आती हैं। कोई कहे कि ऐसा तो किसी समय होता है न 
अरे। पुण्य फिरे तो सच प्रसंग फिरते देर नहीं छुगती। परद्रव्यको 
केसे रहना है वह तेरे हाथकी चात ही नहीं है। इसलिये आत्माकी 
पहिचान करके उसमें स्थिर हो जा। 


धर्मकी श्रद्धा होनेके पश्चात्‌ पुरुषार्थथी सन्दृताके कारण पूर्ण 
स्थिरता न हो इससे अल्प अस्थिरता रहती है, परन्तु वह चस्तुकी 
स्थिरता जैसी है उसे यथावत्‌ जानता है। पुरुषार्थथी गक्तिके कारण 
अल्प अश्थिरताके परिणाम आते दे, परन्तु वह समझता छवे कि एक 
| तत्त्व दूसरे तत्त्वका छुछ सी नहीं कर सकता। मैं पुण्यभाव करूँ तो 
पिंजशपोल चलती रहे, और में पापभाव करें तो दूसरेका छुया दो 
जाये--ऐसा धर्मात्मा नहीं मानता, बह समझता है सामनेवालेका भला-| 
घुरा संयोग होना वह उसके पुण्य-पापके उदयके आधारसे है, मैं 
उसे नहीं कर सकता: में तो मात्र भले-चुरे परिणाम कर सकता हूँ, 
अल्प अस्थिरताके फारण राग-द्वेंप होता हे किन्तु वास्तवमे में उसका 
कतो नहीं हूँ, स्वामी नहों हूँ, परन्तु ज्ञाता हैँ | 

इसप्रकार भगवान आत्मा आठ जड़ कर्माका कर्ता नहीं है, 
परन्तु सावकर्सफा कर्ता है, भावकर्मके कारण द्रव्यकर्म 


फद्दानजैनशास्माल |... कर्ताकर्म अधिकार | इ२५ 


आप बँधता है । इन गाथाओंके सिद्धान्तसे आत्मा आठ जड़ कर्मोका 
अकर्ता सिद्ध हुआ; क्योंकि वस्तुस्थितिकी मर्यादाकों कोई तोड़ नहीं 
सकता । 

इस (उपयुक्त ) कारणसे आत्मा वास्तबमें पुदूगल कर्माका अकतों 
सिद्ध हुआ--ऐसा अब कहते हैंः--- 


दव्बगरुणरप्त _य आदा ण कुणदि पुग्गलमयह्ि कम्मह्नि। 
ते उमयमकुब्ब॑तो तद्थि कह तस्स सो कृत्ता | १०४॥ 


द्रष्यगुणस्थ चात्मा न करोति पुद्गलमये कर्मणि । 
तदुभयमकुपैस्तस्मिन्क्थ.. तस्वथ स॒ कर्ता ॥१०४॥ 


आत्मा करे नहिं द्वव्य-ग्रुण पुदूयलमयी कर्मों विष । 
इन उभयको उनमें न करता, क्यों हि तत्कर्ता बने ॥ १०४ ॥ 


अर्थ:---आत्मा पुदुगल्मय कर्ममें द्ृव्यको तथा गुणको नहीं करता, 
उसमें वह दोनोंको न करता हुआ उसका कर्ता कैसे होगा 

आत्मा सठा अरूपी ज्ञानघन है, चह जगतके रूपी पुदुगछोको केसे 
कर सकेगा ? क्‍या जगतमे रूपी पुदूगछ नहीं हैँ कि आत्सा उन्हे नवीन 
उत्पन्न कर सके ? कोई द्रज्य किसी द्रव्यको उत्पन्न नद्दीं कर सकता, कोई 
द्रव्य किसी द्रव्यकी पयोयकोी नहीं कर सकता । कर्मकी अवस्था पुद्गलकी 
पक्तिमेंसे उत्पन्न हुई है, इसलिये आत्मा उस कर्मकी अवस्थाका कर्ता नहीं 
है | आत्माने आठ कर्मोको किया वह उपचार-व्यवहार कथन निमित्तका 
ज्ञान करानेके लिये है । आत्मा शुभाशुभ भाव करे उनका निमित्त पाकर 
पुदूगल स्त्रयं॑ कार्यरूप परिणमित होते हैं, आत्मा अपने विकाश्भाबोंको 
फरता है परन्तु जड़ कर्माको तो करता हो नहीं । 

जिस प्रकार-मिट्टीमय घड़ारूपी कम जो कि मिद्टीरूप द्रध्यमे और 
मरिट्टीके शुणमें निजरससे ही प्रवतंमान रहता है उसमें कुम्हार अपनेको 
या अपने गुणोंकों डाल्ता-रखता -मिलाता नहीं है । 
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मिट्टीमय -घड़ारुपी कार्य है अर्थात्‌ प्रिट्टीका जो घड़ा- हुआ त्रद्द 
काय प्रिट्टीमय है या कुम्द्रार्मय ? घढ़ा तो मिट्टीमय ही है। प्रिट्टी- 
खरूप जो घड़ारूपी काये है वह मिदट्टीकी अवस्थारूप बलेता है, प्रिल्लीफे 
रसमें घड़ा प्रवतंमान है, कुम्दास्का कर्म (-कार्य ) घड़ा हहीं है, 
कुम्हार अपने गुणोंकों अथवा अप्रनी बस्तुकों प्रंढमें डाल्ता-मिल्यता 
नहीं है, तब फिर, कुम्दारने क्या किया ? हुम्हारने जाना कि घड़ा 
होता है, जिस समय होनेवाला हो उस समय घढ़ा होता है परन्तु कुम्हार 
घड़ेकी नहीं कर सकता । वहाँ खड़े-खड़े कुम्दारने क्रोध किया, प्रेस 
किया तो वह कछुम्हारकी क्रोध या प्रेमरूप अवस्था घड़ेमें प्रविष्ट हो 
जाती है? नहीं हो सकती । क्योंकि किसी द्रव्यान्तर या शुणान्तररूप 
संक्रमण होनेका बस्तुत्थितिसे ही निषेध है; कोई बस्तु किसी दूसरी | 
घरतुरूप हो था फोई शुण क्रिसी अन्य गशुणरूप हो-चैसा होता ही नहीं 
-ऐसी बस्तुत्थितिकी मयाद्रा है। छुम्हार मिट्टीपय हुए बिना घढ़ारूप 
होनेका कार्य नहीं कर सकता, क्योकि जो द्रव्य जिस मय _होता है 
उसी मय उसकी अवस्था द्वोती है; इसलिये घड़ारूपी अवस्था सिद्टीमय 
हो होती है परन्तु कुम्हारमयथ नहीं होती, क्योंकि कुम्द्रार मिट्टीमय 
हो ही नहीं सकता । एक वस्तु दूसरी बस्तुमे प्रविष्ट हुए बिना, संक्रमण 
अथोत्त स्वत, पल्टकर पररूप हुए बिना परमें कर्तापना केसा ? 


द्रव्यांतररूपसे ( अर्थात्‌ अन्य द्रव्यरूपसे ) संकसण पाये बिना अन्य 
बसतुकी परिणमित करता अशक्य होनेसे, अपने द्रव्य और शुण दोनोंको 
उस घड़ारूपी कर्ममे न डालता हुआ बह ऊुम्हार परमार्थसे उसका कर्ता 
प्रतिभासित नहीं होता । 


इसमें कर्ता-कमेका रपट खुलासा किया है. कि एक बर्तु दूसरी | 
घरतुमें नहीं जाती; तथ फिर उस बस्तुने दूसरी बस्तुका क्या किया! 
कुछ भी नहीं किया । अपने द्वव्य-गुणकों घड़ेमें न डालता हुआ बह 
कुम्दार परमार्थसे पश्का कर्ता अतिभांसित नहीं होता । कुम्हार जब 
ऋफोधर्म दो और चाक घुसा रद्दा दो तथ उस व्वाक परसे उतरे हुए घढ़ेमें 
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भी क्रोध भर जाना चाहिये; और उस घंड्ेका पानी पीनेवालेकी भी 
क्रोध होना चाहिए, परन्तु पैसा तो नहीं होता, इसलिये कुम्ह्ार घड़ेका 
कर्ता नहों है। 


कुम्दार क्षायिक सम्यक्ती हो और घड़ा बनानेके लिये चाक 
घुपा रद्या हो उस समय छझुम्दारको ध्वायिक सम्यक्वमे जिस सुख 
और शांतिका वेदन होता है वह सुख और शाति क्‍या घड़ेमे प्रविष्ट 
हो जाते हैँ ? और घड़ेंका पानी पीनेवालेको क्या सुख ओर सम्यकत्व 
हो जाते हूँ? बैसा तो नहीं होता इसलिये कुम्हार घडेझा कर्ता प्रति- 
भासित नहीं द्वोता अर्थात घड़ेका कर्ता दिखाई ही नहीं देता। उसी- 
प्रकार--पुदूगलद्रव्य ज्ञानावरणादि कमें जो कि पुद्गढद्॒ब्यमे और 
पुदूगल्के गुणोंमे निलशक्तिसे द्वी पते है--उनमे आत्मा अपने द्रव्यको 
या शुणोंकी वास्तबस डाल्सा-मिलाता नहीं है, क्योंकि ( किसी बरतुका ) 
द्रव्यान्तर या गुणान्तररूपसे संक्रमण होना अशक्य दे । 


मिट्टीकी अवस्था कुम्हार नहीं करता उसी प्रकार ज्ञानावरणादि 
आठ कर्माकी अवस्था पुदूगल्मय ही है और पुद्रगलके निजरससे ही 
चर्तती है। आत्माका फोई भी गुण या अवस्था आठ कर्मामें नहीं जाती 
और पुदुगछक्ी फोई भी_ अवस्था आत्मामें नहीं आती। आधायदेव 
। समझाते हैं कि तू अपने भोबोंकों कर सकता है, परका कुछ नहीं कर 
सकता । जब पुदूगलसे घड़ा होनेकी योग्यता हो तब उसी प्रकारकी 
योग्यता घाले रजकण बह्दाँ उपस्थित होते हैँ। पहले पिट्टीका पिण्ड 
होता है फिर थाह्य दोता है--इसप्रकार जब जेसी कऋ्रमबंह॒पयौय 
होना दो तब उसीप्रकारकी योग्यतावाले रजकण घड़ा होनेरूप उपस्थित 
होते हैं। उसीप्रकार जो परमाणु कर्मरूप दोनेकी_ योग्यतावाले होते हैं | 
वे दी कर्मरूप बँधते हैं, उनमें आत्मा अपने द्रव्य या गुणोंकों नहीं 
सिछठाता। आत्मा विकारी भाव करता है तब उनका निमित्त प्राप्त 
बरेंके कंमेके रजकण कर्मेरूप अपने आप 'पंरिणमिते होते हैं। नीमके 
पत्तेकी अवस्थारुपमें कौनसे रजकण आते हैं। जो कहवे-ससरूप 
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परिणमित द्ोनेकी योग्यतावाले होते हैँ वे ही रंजऋूण नीमरूप परिणमित 
होते हैं; उसीप्रकार जिन परमाणुओँमें आठ कर्मरूप परिणमित होनेकी 
योग्यता हो वे ही परमाणु कर्तेहप परिणमरित होते हैं । 


आत्मा कर्मसे प्रथक्‌ पदार्थ है, वह फंर्ममे नहीं जाता और पुण्य- 
पापके भाव भी कर्में नहों जाते, आत्मा स्रतः अपने द्वव्य-गुणको 
था पर्यायकी आठ कर्ममें नहीं डाल्ता-नहों मित्यता क्योंकि किसी 
बरतुका द्रव्यान्तर अर्थात्‌ एक द्रव्यका दूसरे द्वव्यकूप होना और 
गुणान्तर अर्थात्‌ एक द्वव्यके गुणोंका दूसरे द्वव्यके गुणोंमें संक्रमण होना 
अथात्‌ वदटना विल्कुल अअक्य है, तब फिर द्रव्यान्तर ओर गुणान्तर- 
रूप हुए बिना अन्य द्रव्यकों परिणमित करना अशक्य होनेसे अपने 
द्रव्य और शुण दोनोंको ज्ञानावरणादि कर्मोमें न डालता हुआ वह आत्मा 
परमार्थस्रे उनका कतो केसे हो सकता है? कभी हो ही नहीं सकता; 
इसलिये धारतवर्सें आत्मा पुदूगलकर्मका अकतो सिद्ध हुआ । 


बास्तवमें आत्मा परका कर्ता है ही नहीं क्योंकि परकृप हुए बिना 
परका कर्ता हो द्वी नहीं सकता, इसलिये आत्मा अकर्तो है। आठ ] 
कर्मोकी अवस्था आत्मा नहीं करता, तो फिर शरीर, व्यापारदिकी अबस्था 
तो कहाँसे करेगा ? शरीर-व्यापार-धंघेकी अवस्था में कर सकता हूँ“ 
ऐसा मानना सिथ्णत्व है। 


अज्ञानी निर्मित्तरूपसे परका कर्ता होता है; स्वत” विकारीभाव 
करे तब कर्म वेंधते हँ इससे अज्ञानी मानता हे कि में कर्मका ( परके 
कार्यका ) निमित्तकर्ता हूँ; अत* अज्ञानी परमें अपना कर्तापना मानता 
है, इससे उपचारसे कर्ता कहा जाता हैं कि आत्माने जड़ कर्म 
किया ॥ १०४ ॥ 


आत्माकों पुदूगल कर्मका कर्ता कहना वहू उपचारसान्र हे--ऐसा 
है: । कहते हट ल्ल्न्ति हा १20 


कंदोननैनशासंसाता ]... कर्ताकर्म अधिकार [ ३5१९ 


जीवश्नि हेदु भूदे बंधस्स दु पस्सिदेण परिणाम । 
जीवेण कर्द कम्म मण्णदि उबयार मत्तेणा। ६०५१ 


जीवे देतुभूते बंधस्य तु सट्टा परिणामस । 
मभीवेन कृतं॑ कर्म भण्यते उपचारमात्रेण ॥ १०५॥ 


जीघ हेतुभूत हुआ भरे ! परिणाम देख झु बंधकां । 
उपेचारमात्र कहाय यो यह कर्म आत्माने किया ॥ १०५॥। 


अथै.--जीव निमिष्तभूते बननेसे कमेवन्‍्धका परिणाम होता देखकर, 
' ज्ञीवने कर्म किया '-- ऐसा मात्र उपचारसे कहा जाता है । 


जीव निमित्तभूत बननेसे, अर्थात्‌ अक्षानी आत्मा पुण्य-पाप, शाग- 
द्वेष, दर्प-शोकके भाव अपनेमे करता है वे भाव निमित्तभूत होनेसे 
केमेझ परिणाम अथोत अवर्थां होती हैं । जहाँ तक पुंदूगोकी अवस्था 
कंमरूप नहीं होती वहाँ तक वे पुदूगछ अन्य अंवस्थारूप॑ होते हैं; 
रांग-द्रेपके भाव किये उंस समय पुदुगलोम कंमबन्धका परिणाम हुआ-- 
उसे देखकर उपेचारसे ऐसा कहा जाता हि कि जीवने कम किया । 
देखो! आंघचार्थदेंवमे स्पष्टीकरण किया है कि जीव केमेको करता है-- 
ईसा उंपचारमांत्रसे ही कहा जातो है अर्थात वारत॑विक॑ रीतिसे जीब॑ 
जड़कमेकोी नहीं करता। अपने राग-द्वेषके भावोंकों अक्षान अवस्थामें करें 
पंर्तु जड़े कंमो्का कंती तो आत्मा है ही नहीं । 


इस छोकमें वास्तवमें आत्मा खवभावसे पौदूगलिक कमको निमिष्त- 
भूत न होने पर भी पौदूगलिक कर्म आत्माने किया--ऐसा उपचार 
है । स्वभाषसे भर्थात्‌ सम्यग्दष्टि पौदूगलिफ कमेका निमित्तभूत नहीं 
है; क्योंकि आत्मा कर्मको निमित्तयूत नहीं है और सम्यग्दष्टिका विषय 
भी आता दे इसलिये सम्यग्दष्टि कर्मका पेतुभूत नहीं है । छानीके 
विभोव नहीं हैँ. विंभावं्का स्वामी नहीं है । वह तो ह्वनि' करनेवात्य 
हैं। आत्माको समान यंदि कंमेको निर्मित्भूत हो तब तो भत्माकों 
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परके साथ स्वभाव सम्बन्ध हुआ और वह साथ कमी छूट नहीं सकता, 
इसलिये आत्माका ख॒भाव कर्मको निमित्तमूत नहीं है । सम्यग्दृष्टि मी 
कर्मको निमित्तभूत नहीं है, सम्यग्दष्ठको अल्प अख्िरता होती है 
उसके निमित्तसे अल्प करम्बेंध होता है, परन्तु ज्ञानी अस्थिरताका 
स्वामी नहीं है, अतः यह बात गौण है । अज्ञानी कर्मको निमित्तभूत 
दोता है । 

इस छोकमें वास्तवमें आत्मा स्वभावसे पौद्गलिक कर्मको निमित्तभूत 
न होने पर सी अनादि अज्ञानके कारण पौद्गलिक कर्मको निमित्तरूप 
होनेवाले अज्ञानभावरुप परिणमित होनेसे जीवकी विभावपयायका निमित्त 
पाकर पौदगल्किकर्म उत्पन्न होते हैं इससे पौदगलिक कर्म आत्मने 
किया “- ऐसा, निर्षिकल्प विज्ञानचनसभावसे अ्रष्ट, विकल्प-परायण 
अत्ञानियोंका विकल्प है; वह विकल्प उपचार ही है, परमार्थ नहीं । 


इस जगतमें आत्माका खसाव कर्मवन्‍ध होनेमे निम्ित्त नहीं है; 
यदि स्वभाव निम्मित्तभूत हो तो कर्मका बन्‍्ध कभी नहीं छूट सकता । 
आत्माका स्वभाव तो अनादि-अनन्त एकरूप है, बह स्वभाव यदि 
कर्मों निमित्तभूत हो तो चिकार कर्मबन्‍्धमे निमिभूत होना ही 
चाहिये और त्रिकाल निम्ित्तभूत होनेसे फर्मका अभाव होगा दी नहीं, 
परन्तु वेसा तो होता ही नहीं, नित्य ख्वसाव कर्मबन्धमे निर्मित्तभूत 
नहीं होता, अनित्य, विभाव निमित्तभूत दोता है, इसलिये अनादि 
अक्षान ही पोद्गलिक कर्मको निर्मित्तभूत है । जहाँ आत्मा अज्ञानरूप 
परिणमित होता है वहाँ उस अज्लानभाषक्ञा निमिष्त प्राप्त करके पुदूगल- 
कर्म स्वतः बेंधते हैँ, पुदूगलकी वह कर्मेरूप अवस्था आत्मा नहों करता; 
आत्मा तो अज्ञानमाबसे अपने शुभाशुभभाव करता है, उन भावोंका 
निम्मत प्राप्त करके पुदूगलकम बँंधते हैं। उन पुदूगल कर्मोको आत्माने 
घाँधा-ऐसा कहना व्यवहार है--उपचार है। 

वे पौद्गलिक कर्म आत्माने बराँधे--ऐसा निर्विकल्प स्वभावसे 
अष्ट विकल्पपरायण अक्षानियोंका अभिभ्राय हे । उस मिथ्या विकत्पमें 
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आरूद हुआ अज्ञानी ऐसा मानता है कि मैं फकर्मोका निमित्तभूत हूँ इससे 
वह कर्तोका निमित्तकर्ता कहलाता है। अज्ञानीको अपने स्वभावकी 
दृष्टि नहीं है अतः बह विकल्पमें एकत्वबुद्धिसे प्रवर्तमान रहता है; में 
परको करता हैं, में परको करता हेँ--ऐसे मिथ्याविकल्प करके स्वतः 
परका कठत्व और स्वामित्त खीकार कर लिया है, इससे उसे परका 
कती कह्टा जाता है, वाध्तवमें परको अज्ञानी मी नहीं कर सकता। 
अज्नानी अज्ञानभावसे राग-द्वेष करता है और ज्ञानी ज्ञानभावसे शाग-द्वेष 
रहित निर्मेल भाषोंफोी करता है, परन्तु परका कर्ता ज्ञानी या अज्ञानी 
कोई नहीं है। 


चीतराग स्वरुपकी साधनामें राग कुछ सहायता करता है 


नस 


नहीं करता। छ्लानीकी दृष्टि खभाव पर है, वह रागका रपामी नहीं 
होता, इसलिये बह घन्धका निमित्त नहीं होता। भज्ञानी परका निमित्त 
स्वीकार फरता है; इसलिये उसे उपचारसे परका फर्ता कहा जाता है; 
ज्ञानी परका निमित्त स्वीकार नहीं करता इसलिये वह परका कर्ता 
नहीं है ॥ १०५॥ 


अब, उपचार किस प्रकार है वह दृष्टान्त पूर्वक कहते हँ:--- 


जोधेहिं कदे जुद्धे सएण कदंति जंपदे छोगो । 
बवहारेण तह कद णाणावरणादि जीवेण ॥ १०६॥ 
. - योषैः ऋूते युद्धे राजा रृतमिति जल्पते छोकः) ।- 
व्यवहारेण तथा कृत ज्ञानावरणादि जीवेन ॥ १०६॥ 
योद्धा करें णह युद्ध, वहाँ पह भूपकृत जनगण कहें । ' 
: त्यों जीवने ज्ञानावरण आदिक किये ध्यवहारसे ।।.१०६॥। 


अर्थ --योद्धओं द्वारा युद्ध किये जाने पर, “ राजाने युद्ध किया”? 
ऐसा लोक ( व्यवह्वास्से ) कहता है, उसी प्रकार ' ज्ञानावरणादि कर्म 
जीबने किये ?--ऐसा व्यवंहारसे कद्दा जाता है। 7 
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इस जगतमें श्ोद्ा युद्ध फरते हैं, तथापि -उपचारसे _ ऐसा, कहा 
शाता है कि राजाने भरुद्ध किया।. सेत्रा छड़ती है तथापि उपचारसे 
फदते, हैं कि राजा लड़_रहा है; उसी अकार आत्मा, अज्ञानभावसे, शग-द्भेष 
फरता है. तथ नवीन कर्म अपने-आप बँघ जाते, दें, मात्र आत्माके 
परिणामोंक़ी उपस्थिति होती दे; कम अपने-आप: बंध जाते हैं. तो मी 
उपचारसे कहा जाता है कि आत्माने: कर्मवन्ध किया। 


जिस; प्रकार युद्ध; परिणासरुप., स्वतः परिणमित्त होते हुए योद्धाओं 
हवए थुद्ध. किये जाने पर, युद्ध; परिणामरूप. परिणम्तित न होनेवाले 
राजाकी ' राजाने युद्ध किया” जो उपचार किया जाता है षह 
परमार्थ वहीं. है। 


भुद्धके परिणामरूप तो, योद्धा परिणमित हो रहे हैं, छड़नेका भाव 
लड़्मेवालेका है, मारनेका साथ. योदाका है,--राजाका नहीं है; शजा तो 
धआवदेश, देनेसें, निमित्त है. किन्तु लड़ते समय राजा नहीं है। राजाने 
आदेश: दिया, फिर -युद्धके समयके भाष योद्धाओंके ६ं। योद्धा जब युद्ध 
करते हैँ तव राजा एक ओर बेठा है। 


सिद्धान्तमें दृष्टान्तका अंश लिया जाता है, दृष्हान्त तो आंदात 
लागू होता है, यदि पूर्ण दृष्ठान्त लागू हो तो दृष्टान्त सिद्धान्त हो जाये: 
इसलिये सिद्धान्तमें दृष्टान्तका .एक अंदा लिया जाता है। छड़ते... समय 
योद्धा लब॒ता है--राजा" नहीं । 


उसी शभ्रकार ज्ञानागवरणादि झर्मंपरिणामरूप- स्वतः परिणसित्त 
होनेसेड--ऐसे पुदुगलद्रण्य , द्वाप़्ा ज्ञात्ावरणादि कम किये. जाने पर, 
जानावरगावि कृमेरूप स्वतः परिणम्रित. न .दोनेबाक्े आत्माक्रो- “ आत्माने 
शानावरणादि कस किये ”--ऐसा उपचार किया जाता है--घह 
परमार्थ नहीं है। 


जिस प्रकार राजा छड़नेका आदेश फरता है और. उसका निम्मिश्त- 
पाकर येोदा युद्ध कस्ते हैं, उसीमका: आत्मा अक्ानसे/ राम शेष 


कनजैनशासमादा |... कर्ताकर्म अधिकार [ ११३ 


करता. है. घह आदेशके” स्थान पर है: और उसके- निमित्तसे जड़-परमाणुओंसे 
ऐसी, शक्ति -है...कि, यह स्पतंत्र- कर्मरूप -परिणमित; होते दें, आत्मा उन्हें 
नहीं करता :आत्माकी सत्ताभूमिमें। आत्मा राग-द्वेषकी. पर्यायकों ऋरता-हैः 
परन्तु परसत्तामें घहद कुछ नहीं कर सकता । 

जिस प्रकार थोडा, युद्ध, फरते हैं परन्तु, राजा तो एक. ओर बेठा 
है । उसी प्रकार ,ज्ञानावरणावि कर्मोका बन्ध - होता हैः पससें: आत्माका 
हाथ नहों- है । समी वस्तुएं खतंत्र-मिन्न हैं,, रजकण खतंत्र- बरतु है. । 
आत्मा जब , अन्लानभाव- फरता है. तब 'उसका- निमित्त. पाकर परिणमित 
होनेकी शक्ति, रजकणोंमें है, ,उसमें, आत्माका हाथ नहीं -है-। जात्मा 
अपने अरूपी विकारको .कर सकता हे, परन्तु, जड़-रूपीमे कुछ मीः 
फमी-चेशी नहीं कर सकता । पुदुगल द्रव्य स्वतः परिणम्रित होकर 
जशञानावरणादि कर्ताको करता है. परन्तु आत्मा, फहीं उनरूप परिणमित 
नहीं होता, आत्मा उन्हें नहीं करता; मात्र आत्माकी राग-द्वेपहप 
पिकारी पर्याय ज्ञानावरणादि फू जब: रघत., बेंधते हैं तब उसमें. निमित्त 
होती है; इससे उपचारसे कहा कि यह फर्मः आत्माने, क्रिया; परन्तु: यह- 
परमार्थ नहीं-व्यवहार है । 


सबके फाये प्रथऋ-प्रथक्‌ हैं--ऐसा यहाँ पर बतलाना है, तू 
दूसरे प्रज्यकोी दवाये और दूसरा द्रव्य छुझे दुबायें-ऐेसा कुछ नहीं है. 
अपने भाप अच्छे, हों; और कोई शघ्यु,, आफर- चाहे-जेसा क्रोध करें) 
तथापि अपने: भाषोंकोी दबा नहीं सकता,. हीन नहीं कर सकता 0 उसके 
भावोक्ता भार, उस पर और इसके भाषोंका, भार -इस..पर;। समी. द्रव्य 
स्वतंत्र सिंनत-मिन्न हैं। 

सूर्यकी फिरणोंका निमिश्त पाकर बारिसके समय इन्द्रघलुष” 
स्पृत: _परिणमित्‌.. होता है। पसनतु-सू्येकी- फिरणोंने: उसे;, परिणमित नहीं 
किग्रा... है..। यदि सूर्य्ी किरणोने- इद्धघनुषकों, परिणप्तित - किया) ;तो- 
सपम्ची: जगह इन्द्र॒पनुष.कर दे; परन्तु, वेसा -नहीं है।। 'इन्द्रधलुषके हरे>: 
पीक्षे-साछ इत्यादि प्रथछु-पथऋ रप्नमें परिणप्रित्‌ -होनेफी:: कक्ति. सक्तः- 
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पुदूगठमें है, पुद्रशल परमाणु स्वतः परिणमित होकर उस अवस्थारुप 
हुए हैं, सूयेकी फिरणोंने चह अवस्था नहीं की है | वरसातमें सू्यकी 
किरणोंका निमित्त पाकर इन्द्रधनुष द्ोता है वह सूर्यकी किरणोंसे हुआ 
है--ऐसा कहना व्यवहार है । 

इसीम्रकार आत्माकी अवस्थामे जो राग-द्वेष हुए वे सूयेकी 
किरणोंके समान हैं और के हैं वे इन्द्रधनुषके सम्तान हें । राग-द्वेषका 
निमित्त पाकर जिन कर्मरजकणोंमें कर्मरूप होनेकी योग्यता दो वे कर्मरूप 
परिणमित हो जाते हैं, स्वतःमें ( रजकणोंमें ) कमेरूप परिणमित ट्ोनेकी 
शक्ति है इससे वे स्व॒त* कर्मरूप परिणमित हो जाते हैँ, ऐसा उपचारसे 
कहा जाता है कि आत्माने ज्ञानावरणादि कर्म किये हैं; परन्तु वह परमार्थ 
नहीं है ॥ १०६ ॥ 

अब कहते दे कि उपरोक्त छ्ेतुसे ऐसा सिद्ध हुआः-- 


उप्पादेदि करेदि य बंधदि परिणामएदि गिण्हदि य | 
आदा पुग्गलद॒न्॑ववहास्णयस्स वत्तव्वं ॥ १०७॥ 


उत्पादयति करोति च बध्नाति परिणामयति ग्ृद्धाति च | 
आत्मा पुद्गलद्वध्य॑ ब्यवहरनयरथ वक्तब्यम्‌ ॥ १०७॥ 
उपजावता, ग्रणमावता, ग्रहता, अवरु बांधे, करे | 
पुद्गलदरबको आतमा--व्यवहारनयवक्तव्य है ॥ १०७॥ 
अर्थ:--आत्मा पुदूगरूद्रग्यको उत्पन्न करता है, फरता है, बांधता 
है, परिणमित करता हैं और ग्रहण करता है--यह व्यवहारनयका 
कथन है । 
आत्माके साथ यह जो ओदारिक्रशरीर है वह स्थूछ दे परन्तु 
कार्मोणशरीर है वह सूक्ष्म है,--वे सब शरीर जड़ ई। उन्हें आत्मा 
जत्पन्न करता है, चाँधता डे, परिवर्तित करता है, प्रहण करता है--पघेंसा 
फहना व्यव्दारनयफा फाथन है” 
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यह आत्मा वास्तवमें व्याप्य-व्यापकभावके अभावके कारण, प्राप्य, 
विकाये और निर्वत्यं--ऐसे पुदुगलद्रव्यात्मक ( पुदूगलद्रव्यत्वरूप ) कर्मको 
प्रहण नहीं करता, परिणमित नहीं करता, उत्पन्न नहीं करता, करता नहीं 
और घाँधता नहीं है। 


यह आत्मा वास्तवमे व्याप्य-व्यापकभावक्रे अक्षावके कारण जड़ 
रजकणमि प्रविष्ट नहीं हो जाता, द्रव्यकमेरुप अवस्था आत्मा स्वत 
नहीं करता, स्थितिवन्ध मी आत्मा नहीं करता, कर्ममें जो अवधि पडती 
है. वह कर्म स्॒तंत्र परिणप्तित होकर पढ़ती है। आत्मा अपने परिणामोंमे 
उम्रता करता है अर्थात्‌ स्वत मे परिणमनक्रा चक्र चढ़ता है उसका 
निमित्त पाकर जड़-पुदूगलमे स्थितिवन्ध द्वोता हैं वह्‌ पुद्गछ स्वत 
परिंणमित होकर होता है, आत्मा छसे नहीं कर्ता । जड़में अनुभागत्रन्ध 
भी झात्मा नदीं फरता, वह अनुभागभन्व पुदूगल सतः परिणम्ित होकर 
होता है, जड़का प्रदेशवन्ध भी आत्मा नहीं करता, पुदूगछ स्वतः 
परिणमित द्वोकर प्रदेशबन्ध करता है। 


पुदूगल स्वतः अपनी अवस्थाको प्राप्त होता हे अर्थात्‌ प्रहण 
करता है धह्द प्राप्य है; पुदूगल स्वत अपनी पयोयका परिवर्तन करके 
परिणमित होता है धह्द उसका विकाये कर्म है। पुदुगल स्वतः अपनी 
पर्यायकी उत्पन्न करता हे वह उसका निर्वत्यकर्म है। प्राप्य, विकाये 
और निर्व॑त्यैत्प पुदूगलकर्म स्वत. परिणम्ित द्ोते दें, आत्मा उन पुदूगल 
कर्मोका भद्ण नहीं करता, परिणमित नहीं करता, उत्पन्न नहीं करता और 
बाँधता भी नदीं है। 
आत्मा फ्मेंको प्रहण नहीं करता अर्थात पकढ़ता नहीं है, 
आत्मा अपने विपरीत भावमे अर्थात्‌ क्रोध, मान, माया, छोस, मिथ्या- 
लादिसें जकड़ा गया है परन्तु घह जड़को नहीं पकड़ता। अपना 
प्रतन्यस्वभाव ज्ञानघत अरूपी है, उसका शज्ञानीको भान न होनेसे 
उसकी भेदसंवेदनशक्ति ढक गई है इससे धह अज्ञानमाषके कारण 
विकारी भावोंमें पकड़ा जाता है, परन्तु घह जड़को तीनकारू तीनलोकमें 


११६ ] संमेयलार प्रंबंचत..[ भंगषानेभीकुन्दकस:- 
मी पकड़कर नहीं रखता। आत्मा पुदूगल कर्मको परिणमित भी नहीं 
करता, उत्पन्त भी नेहीं करता, करता भी नहीं है और वाँधता भी नहीं 
है। पुंदूगलकर्ममें रसस्थिति बैंधती हैः उसे आत्मा नहीं बाँधता, तथापि 
मैं परको बाँधता हूँ, उत्पन्न करता हूँ, करता हूँ, परिवर्तित करता हूँ भर 
प्रहण कंरंता हैँ --ऐसों मानना सो अ्रम है। 
आत्मा व्योप्य-व्यापकंभावकें अभावके कारणें परमें प्रविष्ट 
नहीं हो सकता इसलिये पंरको अँवस्थाको नहीं कर सकता; व्याप्ये- 
व्यापकभावका अभाव होने पर भी आप्य, बिकाय और निवेत्य-- 
ऐसे पुद्गरुद्रष्यात्मक कमंको आत्मा ग्रहण करता है, परिणमित 
करता है, उत्पन्न करता है, फरता और बॉघता है--ऐसा मो 
विफदप है सो वासतयमें उपचार है, परमार्थ नहीं । 
जहाँ व्याप्ये-व्यापृकपना न हो वहाँ, कैतो-कमेपने नहीं हो 
सकता; जहाँ व्याप्य-व्यापकपना हो वहाँ कंताकमैपनों ही सेकतों 
है। आत्माका पुंदूगर्ककर्मके सींथ व्याप्येज्यापकपना नहीं है 
इससे, कर्ताकर्मपत्ता भी नंहीं है, तंधांपि अज्ञोनी मोनेतों है 
कि पुंदर्गलकर्मकीं में करतों हूँ-- ईससे अंज्ञॉनीकी अंपेक्षांसे 
उपचांरसे कह जाता है किं कंमे आत्माने किंये । 
जिस प्रकार वर्ीने छकड़ोकी घोड़ों माना होतों है इससे वे 
कहते हैं. कि यद्द मेरा भोड़ा है; तव उससे कहना पड़ते है. कि भाई ! 
अपने छकड़ीके घोड़ेको तू दूर रख! उसीप्रकार शकज्ञानी मानता है कि 
कम मेंने किये हैं, इसेसे उपंचेरिंस कहा आता है कि कम आत्माने 
किये। सूयकी किरंंणोंका निर्मित्त पॉकेर जिस प्रकार इंन्द्रधलुंष स्वेर्य 
पंरिणमित हीोंता है-सूर्य इसे पेरिणमित नहीं करता, इसीप्रेंकारे 
आत्माके शेग-द्वेष और 'जश्लोनकी अलुकूंछ उपस्थिति पंक्िर पुंदगरलकर्म 
अपने शआपि परिणंमित दवीते हैं, आत्माकी शेगद्विप और अँज्ञानं अर्वेस्था 
उन्हें परिंणमित नहीं कैएती परेन्चुं शंग'द्वेष भर अशज्ञानेकी आेंसुकुँदे 
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उपस्थितिके कारण उपचारसे कहा जाता है कि कर्म आत्माने किये; परन्तु" 
घास्तवमें पुदूगल कमऋझा कर्ता आत्मा नहीं है । 

आत्मा अज्ञान सावसे अपने राग-द्वेषको करेंता है और हर्ष- 
शोककी भोगता है परन्तु जडको कोई कर नहीं सकता और भोग 
भी नहीं सकता; जड़कर्मका फल आये उसे आत्मा भोग नहीं सकता । 
मैं छड॒डू खाता हूँ, में दूध पीता हूँ, में मोटरमे बेठता हँ---इत्यावि जड़ 
चस्तुओंका उपभोग में करता हँ--ऐसी मान्यता अज्ञान है, लड्डू कहीं 
तेरे आत्मामे प्रविष्ट हो जाते हूँ? तूने क्‍या खाया? अज्ञानभावसे 
राग-द्वेष्को खाया है, जड़कों तो फोई नहीं खा सकता । ज्ञानभावसे 
तो गशग-द्वेषकों मी नहीं खाता क्योंकि ज्ञानी राग-द्वेषकी पर्यायका स्वामी 
नहीं होता, उसे अपना नहीं मानता इसलिये ज्ञानपर्यायको ही खाता 
है । विकारी पर्याय चेतन्यकी अवस्था है तथापि ज्ञानी उसका स्वामी 
नहीं होता, इससे वह विकारी पर्यायकी खाता भी नहीं है । 

अज्ञानी विकारी पर्यायको अपना मानता है और विकारी पर्याय 
चैतन्यकी अवस्थामें होती हैः इससे वह उसका भोक्ता है, परन्तु 
चैतन्यद्रग्यसे विल्कुछ मिन्न-ऐसे पुद्गलकर्मका तो वह भी भोक्ता नहीं 
है, पुद्गलठ॒ब्य चेतन्यसे, द्रव्यसे, गुणसे और पयौयसे सभी प्रकार 
भिन्न है; चेतन्यद्रज्यकी जडद्र्यका कर्ता मानना, ऐसा विकल्प करना वह 
उपचार दे-अज्ञान दे । आत्मा कर्मको ग्रहण नहों करता, उत्पन्न नहीं 
करता, परिवर्तित नहीं करता । 

कोई कह्देगा कि चेतनकी प्रेरणा न हो तो कर्मको कौन प्रहण 
करेगा ? चेतन्य कमेकी प्रेरित करता है--ऐसा उसका अर्थ नहीं है 
परन्तु प्रेरणाका अर्थ मनन द्ोता है, चेतन्‍्य स्वत परिणामोंमें शगादि 
भावोंका सनन कर्ता है वहाँ कर्म अपने आप बँध जाते हैं परन्तु आत्मा 
कहीं कर्ममे प्रविष्ट नहीं हो जाता । 

जीवकी सत्तामे अजीब सत्ताका अभाव है, अनादिसे ऐसी पकड़ 
है. कि यह बात जमना मुहिक्छ होता! है। छोग कहते हैं. कि-कर्म 
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आत्मा करती हैं और आत्मा भोगता-है, परन्तु वारतवमें आत्मा कैम 
नहीं करता और न भोगता ही है | आत्मा कैमको करता है और डैसके 
फलकी भोगता है--वैसा कहना निमित्तका कथन है--असदूभूत- 
व्यवहारका कथन है । कर्मोद्यके समय होनेवाले हर्ष-शोकको आत्मा 
अज्ञान भाषसे भोगता है परन्तु वाह्म संयोगोंको कोई भोग नहीं सकता 
और कर भी नहीं सकता तथापि उपचारसे कहा जाता है कि कमे 
आत्माने किये और आत्माने भोंगे ॥ १०७॥ 


अब, पूछते हैं कि यह उपचार किस प्रकार है? उसका उत्तर 
इृश्टान्त पूर्वक कहते हैं:-- 


जंह गया वबहारा दोसगुणुप्पादगो त्ति आलविदो । 
तह जीवो ववहारा दव्वगुणुप्पादगों भणिदों । १«४८॥| 


यथा रांभा व्यवहारादोपगुणोत्पादक इत्यारूपितः । 
तथा णीषो व्यवहारांददवव्यगुणोत्पादको मंणितः ॥॥ १०४८॥ 


शुणदोषउत्पादक कहा ज्यों भूषफों व्यवहारसे । 
त्यों द्रव्यग्युणउत्पन्नकर्ता, जीव कहा व्यवह्मरसे ॥ १०८॥ 


अंर्थ --+जिस प्रकार रोजाको प्रजाके दोषे और गुर्गोंकी उत्पादक 
व्यवंदर्से कद्दा है, उसीग्रकार जीवकी पुदगछ द्र॒व्येकें द्रव्यशुणकी 
उत्पादक व्यवहारसे कहा है । $ 

जगंतमे कहवेत चंछती है कि “यथा राजा तथा प्रजा” तो क्या 
घट सच्ची हे? वार्तियरमें वह बात सर्ूची नहीं है। सजा महान धर्मात्मों 
द्वो तथांपि प्रजा शजाकी आश्ञामें नेहीं चछती, किसी-किंसी यातमें प्रजा 
विरोध सी करती है । राजा भद्दाव अधर्मी होता है और प्रजोी धर्म 
परायण द्ोती है, इसलिये जैसा राजा बेसी प्रजा कहाँ हुई? परन्तु 
व्यवहास्से राजा और प्रजञामें सम्वन्ध है इससे व्यवद्दाससे ऐसा कहा 
जाता है. कि जैसा गजा बैती प्रेजा; परन्तु यथार्थतया चैसा नहीं है । 
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" प्रज्ञा अच्छी हो और राजा महा अधर्मी होता है वह अपने 
“धापके उदयका फारण है। इस पंचम काछमें तो ऐसा बहुत कुछ बर्नता 
“रहता है; अमी इस पंचमकालमें मुनिके दहाथमेसे आदह्वार छीन लेनेवाले 
शाजा होंगे; राजा अपने मन्रीसे पूछेणा कि अपनी प्रजासें कोई ऐसा 

मनुष्य दे जो राज्यका कर न देता हो। तथ मंत्री कह्देगा कि हाँ! एक 
नग्न द्विम्बर मुनि हूँ जिनके पास कुछ भी बत्तु नहीं है, वे विल्कुल 
नग्न-दिगम्पर ही होते हैं; तव राजा कह्ेगा कि खाते तो होंगे न? जब 
वे खाय उनके आहारमेंसे एक पदल्म ग्रास ले' केना--ऐसा हुक्म राजा 
फरेगा, इससे जब मुनिराज गृहस्थके यहाँ आहार लेने जायेंगे तब 
शजाके नौफर आयेंगे और जब ग्रहस्थ मुनिके हाथसे पहला झास रखेगा 
कि राजाका नोऋर डसे उठा केगा, इससे मुनिको अन्तराय हो जायेगा 
और वे विना आहार ग्रहण किये ही चले जायेंगे, पदचात्‌ शुनि जान 
लेगे कि अब पंचमकालका अन्त आ चुका हे--ऐसा जानकर मुनि 
उपवास करेंगे और ससाधिमरण फरके देवगतिफो प्राप्त होंगे, और 
देवोमेसे फोई ठेघ आकर शजाको मार डालेगा और बह मरकंर नरक 
सतिमे जायेगा.- मुनि देवसे मलनुष्यका एक सव धारण ऋरकें। उसी भ्रवमे 
मुक्ति प्राप्त करेंगे। 

च्यवह्ास्से ऐसा फह्दा जाता है. कि यथा राजा सथा प्रमा, परन्तु 
घास्तत्रमें रजाके आत्माके गुण-दोप राजाके साथ व्याप्त होते हैं और 
प्रजाके उसके साथ । 


जिसप्रकार प्रजाके गुण-दोषोका व्याप्य-व्यापक प्रजाके साथ होनेके 
कारण स्वसावसे ही (प्रजाके अपने भावसे ही ) उन गुण-दोषोकी उत्पत्ति 
धोनेसे---यथपि उन शुण-दोषोंकी राजाकी व्याप्य-ज्यापकभावका अभाव 
है, तथापि “ उनका उत्पादक राजा हे ?--ऐसा उपचार किया जाता है। 

शजाके गुण-दोपोंका और प्रजाके गुण-दोधोंका कुछ भी-सस्वन्ध 
नहीं है, तथापि राजाको प्रजाके गुण-दोपोंका उत्पादक कहना. सो 
उपचार है। जिसप्रकार छोकमें पहते छैँ.कि पिताकी शिक्षा पायेःहुए 
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लड़के पिता जैसे ही होते हैं; परन्तु पिताकी शिक्षासे छड़फे सुधरे हैं-- 
ऐंसा कहना व्यवहार है। वास्तवमें छड़कोंमें ही शिक्षा छेनेकी शक्ति 
थी इससे बुद्धिमान हुए हैं, घापका मात्र निमित्त हुआ। बाप और 
लड़के-सब सबके गुण-दोष अपमे अपनेमे ही व्याप्त होते हैँ, बापके 
शुण-दोष लड़केमें और लड्केके बापमें व्याप्त नहीं होते, बाप मरकर 
नरकमें जाये और लड़का स्थगेमें तथा बाप - स्वर्गमें जाये और लड़का 
नरकमें अथवा तो दोनों स्वर्गमें जायं या दोनों नरकमें--इसलिये बाप 
और लड़केके गुण-दोषोंका कोई मेल नहीं है। 

बाप लड़केका या लड़का वापका-कोई किसीका कुछ नहीं सुधार 
सकता । स्वतः भाव अवश्य करता है कि लड़का अच्छी शिक्षा पा 
जाये तो अच्छा, उसके लिये अल्ग पेसा भी रख दे, मकान बनथा 
दे, पढ़नेके लिये रुपयोंकी अवस्था कर दे, अच्छी शिक्षा पाया हुआ 
लड़का दो तो व्याह मी अच्छी जगह हो जाये-ऐसे भाव फरे परन्तु 
स्वत परका कुछ नहीं कर सकता। थदि बाप शिक्षा दे सकता हो 
तो कई लड़के शिक्षा देने पर भी नहीं सुधरते, इसलिये जो सुधरता 
है वह अपने ही श॒क्ति द्वारा खुधरता हैं और जो नहीं सुधरता यह 
अपनेसे ही नहीं सुधरता; उसमें तेरा कोई भी कारण नहीं है। खत. 
अपने द्वारा सुधरे तब सामनेवालेको मात्र निमित्त कहा जाता है; परन्तु 
वासतवमे फोई किसीका कुछ नहीं कर सकता; छड़कॉंको स्थयं जो बात 
जमती है उसे मानते हैं, तब तू कद्दता है कि मेरा फहना माना; वह 
मात्र आंति है। जो अपनेको पसंद आये. रुचिकर दिखे पही सब 
मानते हैं, परन्तु बास्तवमे कोई किसीका नहीं मानता। 

उसी प्रकार प्रजाके गुण-दोष राजामे व्याप्त नहीं होते और 
शजाके गुण-दोष प्रजासें व्याप्त नहीं होते, राजाके गुण-दोषोंका 
प्रजामें अभाव है और प्रजाके शुण-दोषोंका राजामें अभाष है; राजाफे 
गुण-दोष राजामें हे और प्रजाफे प्रजामे; तथापि जैसा राजा पैसी 
प्रजा-बैसा कहना वह उपचार है। राजा अच्छा हो और प्रजा भी 
अच्छी दो तो चद प्रजा अपने फारण अच्छी होती है और राज अधर्मी 
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“हो हथा प्रजा भी अधर्मी हो तो प्रजा अपने कारण अधर्मी होती है-- 
रांजाके कारंण नेहीं। जैसा राजा हो बसी ही प्रजा होती है--ऐसा 
कोई नियम नहीं है, राजा अच्छा हो और प्रजा भी अच्छो होती है, 
राजा शुणी होता है और प्रजा दोषी होती है, राजा दोषी हो और 
प्रजा गुणी होती है, राजा दोषी होता है और प्रजा भी दोषी होती 
है--इसप्रकार चौमंगी है। इसलिये राजा जैसी प्रजा कहना सात्र 
उपचार है । 


उसीप्रकार पुदूगल द्रब्यके गुण-दोषोंका और पुदुगलद्गव्यका 
व्याप्य-व्यापकभाव होनेके कारण स्वभावसे ही ( पुद्गरुद्वव्यके अपने 
भावसे ही ) उन शुण-दोषोंकी उत्पत्ति होनेसे यद्यपि उन गुण-दोषोंको 
और जीवको व्याप्य-व्यापकभावबका अभाव है. तथापि- उनका उत्पादक 
जीघ है ऐसा उपचार किया जाता है । 


जो आठ कम बेंधते है उनका व्याप्य-व्यापकपना पुदूगल द्वव्यमे ही 
है, आठ कर्म वाँधनेकी शक्ति पुदुगल द्वव्यमें ही है, वह कमंकी अवस्था 
आत्मा नहीं कर सकता। जिस शअ्रकार यह शरीर आत्मासे प्रथह वस्तु है 
उसीप्रकार कर्म भी आत्मासे प्रथकू बस्ठु है, आत्मा स्वतः अज्ञान-मिथ्यात्व 
और राग-द्वेषादिके बिकारी भार्षोकी करता है, उन बिकारी साथोंका निमित्त 
पाकर जड़ रजकणोमे फर्मेरूप अवस्था अपने आप ही होती है--इतना 
निर्मित्त-ने मेत्तिक सम्बन्ध है, उस खतंत्र निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध पर 
एकत्वघुद्धि करनेके कारण आत्मा कर्म फरता है--ऐसा कष्ठा जाता है 
परन्तु बह उपचार-कथन हे आर्थान्‌ वस्तुस्थिति ऐसी नहीं है । 
' <श्ात्माकी अवस्थामे जितनी शक्तिषाले राग-द्वेष होते हैं बसी 
प्रमाणमे नवीन फर्म वंघते दें, वे अपनी स्वतंत्रतासे बंधते हैं, परमाणु- 
'ओमे सी अनन्त शक्ति है इसल्यि वह अपने आप कर्मरूप परिणमित 
होते है, कम आत्माको खींचते है और आत्मा कर्मोको खींचता है--- 
एसा नहीं है, परन्तु आत्मा भी स्वतन्त्र वस्तु है और पुदूगछ भी 
स्वतंत्र बसु है, जब आत्मामे शाग-द्वेंपफे भाव होते है तब कर्मफा 
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- निममित्त होता है और पुदुग़छ कर्मरुप बंधता है तब आत्माके राग-देपके 
आवोका निमित्त होता है--ऐसा निमित्त-नेमित्तिक सुम्बन्ध है। 
लेहचुम्वकर्मं ऐसी शक्ति है कि.“ वह होदेकों- खींचता है और छोट्टेमे 
खिंचानेकी दक्ति- है; यदि लोहेमें ख्िंचनेकी शक्ति न दो और लोहचुम्बक 
ही उसे खींचता हो तो उसे छकड़ीकों भी - खींचता चाहिये; इसहिये 
लेहेमे ऐसी योग्यता है कि चुम्बकरा निमित्त उपस्यिति पाकर बह खिच 
जाता है । 


प्रश्न'--आत्माकों दूसरी गतिमें तो कर्म ही खींच ले जाते हैँ न 

उत्तर --दूसरी गतिमें जानेकी आत्माकी अपनी योग्यता है, 
अपनी क्रियावतीशक्तिकी योग्यताके कारण आत्मा दूसरी गतिमे जाता 
है; कम आत्माको नरक़में ले जाते हैं या खगमें ले जाते हँ--ऐसा 
कहना सो उपचाररूप व्यवद्वार है; आत्मा खतः अपने शुआाहभभाबोंकी| 
थोग्यताके कारण नरक या खर्गमे जाता है । लोग कह्दते हैं कि लड़की 
और गायको जहाँ के जाओ वहाँ चढी जाती है, उसीप्रकार जेसे 
आत्माने कम घाँचे हो तदनुसार अपनेको भी जाना पड़ता है; परन्तु 
यह सब कथन उपचारसे है । आत्मा कमसे दवा हुआ नहीं है, अपनी 
योग्यतांके कारण वह मनुष्य, त्तियेंच और स्थगै-नरकम्र जाता है | 


आत्मा पुदुगलकमंकी क्रिया नहीं करता, आत्मा" अपनी आ्ञान- 
क्रिया करता है; क्वानका साक्षीपना-उदाँख्तीनपत्ता बह ज्ञॉतका सतृक़ायय 
है । में अपनेरुप द्वोनेवाल् हूँ परन्तु पररूप दोनेषात्म नहीं दूँ--ऐसी 
श्रद्धा और शान करके जशाससे रिथर झूता यह अआ्ञानका- सतकाये है; 
परके कार्यरूप न होना और अपने का्रूप होना घद शञानका सत्त्‌- 
फार्य है । न 

राजा प्रजाके गुण-द्वोषोका उत्पादक है--ऐसा व्यवह्टास्से कहा 
जाता है परन्तु वात्तवर्में राज्ा श्रजाके शुण-दोणोंका उत्पादक नहीं 
है। अच्छे राजासे प्रजा भी अच्छी होती है--ऐसा-फहा सात्र उपचार 
हैं; अच्छे राजाके पारण प्रजा अन्छी नहीं दोती परन्तु अजा स्वतः 
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अपनेसे दी अच्छी होती है। उसीअ्रकार पुदुगलकर्मके गुण-दोषोंको [ 
आत्मा नहीं करता, आत्मा अपने भावोंको करता-है। पुदूगलकर्मको नहीं “ 
करता तथापिं पुद्गलकम आत्माने किये-ऐसा कहना मात्र उपचार है। 

अब आगेकी गाधाकी सूचनारुप काव्य कहते हैं:--अम्ृतचन्द्रा- 
चार्यदेवने गाथाके साथ कछशकी सन्धि की है। 


( बसंततिलका ) 


जीव$ करोति यदि पुद्गलकर्म नेष, 
कस्तहिं तत्कुरुत इत्यसिशंक येष । 
ए्तहि तीवरयमोहनिव्णाय 
संकीत्येते शुणुत्त पुदूगलक्मक्वे ॥ ६३ ॥ 
अर्थ. यदि जीव पुद्गलकर्मको नहों करता, तो उसे कौन करता 
हे?! पेसी आशंका करके, अब, तीम्र वेगवाले मोहका ( कतौ-कर्मपनेके 
अज्ञानका ) नाश करनेके लिये पुदूगलकर्मका कर्ता कौन है वह कहते 
हैं, उसे (दे ज्ञानके इच्छुक पुरुषो! ) तुम सुनो ' 
शिष्य पूछता है. कि आठ कर्मोको में करता नहीं हूँ, उसे में 
परिवर्तित नहीं करता तो उन्हें कौन करता है? यदि भात्मा आद 
कर्मोकी अवश्थाको न करे तो कम कैसे बंघे-वह कहिये ? प्रमो! हम 
कमोको नहों जानते थे, दासत्रोंने कह कि कमे हें, तब हसने जड़ कर्मोको 
जाना; और आप तो कट्दते हैं कि तू जड़ कर्मोका रचयिता नहीं है, 
तो उनका रचनेवाछा कौन है १ पुदुगलकमेका कतो कौन है वह कहिये? 
इसप्रकार शिष्य आशंका करता है। आचार्यदेव कहते हैं कि-- 
खणुत! अर्थात्‌ सुनो! रुगादि और. परमें कर्तावुद्धि बही तीत्र सोह 
है और उस तीन्र मोहका नाश करनेके लिये, हे ज्ञानके इच्छुऋ पुरुषों ! 
तुम सुनो! अंतरनें क्या गड़बड़ ध्वीती है उसे सुनो! तीज्र वेंगवाले 


हा नाश फरनेके” लिये पुदूगरकर्मेझा 'कर्ता कौन है--बह कहते 
॥१०८॥| 


३४४ ] संम्यसार प्रबचत , [ भगवानश्रीकुन्दकुन्द- 
पुदूगछ कमेंका कर्ता कौन है वह अब कहते हैं:-- 
सामण्णपच्चया खलु चउरे भण्णंति बंधकत्तारे । 
मिच्छत्त अविस्मणं कप्तायजोगा य बोद्धव्वा | १०९ ॥ 
तेप्ति पुणो वि य इमो भणिदों भेदों हु तेस्टदियप्पो । 
मिच्छादिह्टी आदी जाव तजोगिस्स चरमंते ॥ १६० ॥ 
एदे अचेदणा ख पोग्गलकृम्मुदयसंभवा जम्हा। 
ते जदि करेंति कम्मं ण वि तेसि बेदगो आदा  १११॥ 
गुणसण्णिदा दु एदे कम्म कुब्बंति पच्चया जम्हा। 
तम्हा जीवो5कत्ता गुणा य क्ुब्वंति कम्माणि ॥ ११२॥ 
सामान्यप्रत्ययाः खछ चत्वारों भण्यंते वंधकर्तार। । 
मिथ्यात्वमविर्मणं कपाययोगो च॑ वोद्धच्याः ॥ १०९॥ 
तेपां पुनरपि चाय भणितों भेदस्तु चअयोदशविकेल्प! । 
मिथ्यादष्यादि!ः यावत्‌ सयोगिनशरमांतः ॥ १६० ॥ 
एते अचेतना खद पुद्गलकर्मोंद्य्संभवा यस्मात्‌ । 
ते यदि छुर्व॑ति कर्म नापि तेपां वेदक आत्मा ॥ १११॥ 
गुणसंज्ञितास्तु एते कर्म कुबेति प्रत्यया यस्मात्‌ । 
तस्माज्जीवोडकर्ता ग्रुणाथ् कु्ेति कर्माणि ॥ १ै१२॥ 
सामान्य श्रत्यय चार, निश्चय वंधके कर्ता कहे । 
_ “मिथ्यात्व अरु अविरमण, योगकषाय ये ही जानने ॥ १०९ ॥ 
फिर उनहिंका दर्शा दिया, यह भेद तेर प्रकारका । 
 >मिथ्यात्व गुणस्था नादि छे, जो चरमभेद सयोगिका | ११० ॥, 
पुद्गलकरमके - उदयसे, उत्पन्न इससे अजीब वे । 
वे जो करें कर्तों मुझे, भोक्ता भिं नहिं जीवद्रब्य है १११), 
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परमार्थसे 'गुंण ' :नामके, प्रत्यय करें इन कर्मको ] 

तिससे अकर्चा मीव है, गुणथान करते कमेक्नो ॥ ११२ ॥ 

र्थ:--चार सामान्य प्रत्यय* निम्थयसे वन्धके कर्ता कद्दे जाते हैं 
--मिथ्यात्व, अविर्मण तथा कषाय और योग (यह चार ) जानना॥ 
और फिर उनका, यह तेरद प्रकारका भेद कह गया है--मिंथ्यादृष्टि 
( गुणस्थान )से छेकर सयोग केवली ( गुणरथान ) तकका । यह ( प्रत्यय 
अथवा गुणस्थान ) जो कि निमग्बयसे अचेतन हैँ, क्योंकि पुदुगल-कर्मके 
उदयसे उसन्न होते हैं, वे यदि कम करें तो भले करें; उनका ( कर्माका ) 
भोक्ता थी! आत्मा नहीं द्वे! जिससे यह गुण! नामके प्रत्यय कर्म 
करते हैं उससे जीव तो फर्मका अकर्ता है और 'शुण? दी फर्मोको 
करते हैं। जीव अज्ञानसे ही आस्रवक्रो जीव मान छेता है जो अनात्मां 
है. उसका कर्ता-सोक्ता बनता हे पह जीव नदीं हैः जीध तो शगादिका 
अकारक है। 

सामान्य प्रत्यय अधात्‌ आख़ब भगवानने चार कद्दे हैं; आखब 
अर्थात्‌ क्मेवन्‍्धके कारण-मिथ्यात्र, अविरति, कपाय और योग यह 
| चार। झुभाशुभगगका ख्ामित्व होता, नाम कर नामजु बज 
आरांति है--समिश्यात्व है, में किसीका कल्याण झूग्ता हैँ ओर कोई सेरा 
कल्याण करता है--ऐसी मान्यता मिथ्यात्व है, आत्मा अखण्ड ज्ञायक- 
मूर्ति हे उसे भूलकर जो शरीर हे ज़ो में हँ--बाणी में हैँ, मन्र मैं हूँ 
शुभाशुम परिगास में हूँ--ऐसी मान्यता सो मिश्यात्व है। परवसतुमें 
आसक्ति सो अविरति-है, परवस्तुमे प्रीतिका अत्यागभाव सो अविरति है. 
क्रोध-मान-माया-लोभ बह फषाय है, आत्मप्रदेशोंका कम्पन सो योग 
है,--यह चार प्रकार कर्म बन्धके कारण है और इनका विशेष भेद तेरह 
प्रकार है, मिथ्यात्व गुणस्थानसे लेकर सयोगकेवली ( गुणस्थान ) 
तकके आखब पुदुगछ करता है। यह तेरह गुणसत्थान पुदुगलकर्मके 
उदयसे - उत्पन्न होते हैं. वह अचेतन है; वे कमे करें तो जले करें 
कित्तु उन द्रव्यकरम-सावक्रमोका कर्ता-भोक्ता ,और स्वामी भी आशा 
# मत्यय 5 कमेबन्धके कारंण अथात आखु॑व। 


पं हू 
३४६ ] समयसार प्रवचन [ भगवानश्रीकुन्दकुन्द* 


नहीं है--आत्मा तो अकर्तो है। फषाय और योगके चार प्रकार हैं 
और उनके विशेष प्रकार तेरद हैं वे समी जड़ हैँ। मिथ्याल, सासादन, 
मिश्र, अविरति, देशविरति, प्रमत्तसंयत, अप्रमत्तसंयत, अपूर्वकरण, 
अनिवृत्तिकरण, सूक्ष्मसांपराय, उपशांतमोह, क्षीणमोह, सयोगकेवली- यह 
तरह गुणस्थान कर्मके निमित्तकी अपेक्षा रखते हैं इसलिये जड़ हैँ। 
भगवान आत्मा तो अखण्ड ज्ञायकमूर्ति है। 


शिष्यने प्रइन किया था कि प्रभो! कर्मोका कर्ता कौन है? शिष्य 
पूछते-पूछते यहाँ तक आया है कि शरीरादिकी क्रिया तो आत्मा नहीं 
करता परन्तु सूक्ष्म कर्मा और रागादि साव आखबोंकी अवस्था भी 
आत्मा नहीं करता, तब फिर उस्ते कौन करता है? आचायदेवने ऐसा 
उत्तर विया है कि चेतन्यमें सेद करना वह तेरा खरूप नहीं है तू तो 
अखण्ड ज्ञायकमूर्ति है। कर्म, चार द्वव्याख़व और तेरह गुणस्थानों द्वारा 
बेंधते हैं, घह बेंघन सी अल्पकाल रहेगा क्योंकि वह तेरा अभेद स्वरूप 
नहीं हैे,--भेदविज्ञान द्वारा-ऐसी आचायदेवने संधि की है। 


आचार्यदेवने कहा कि वारतवसे राजा प्रजाके गुण-दोषोंक्रा उत्पादक 
नहीं है, उसीप्रकार आत्मा वास्तवमें कर्मोका उत्पादक नहीं है तो 
कमोका उत्पादक कोन हैं? चेतन्यराजाके साथ के वंबते हैं उनका 
करता कोन है? ऐसी उस तीज्न जिज्ञासा हुई है तो अब कहते हैँ कि 
शिद नयके विषयभूत तेरा आत्मा शुद्ध हे, तेरे आत्मामें किचित्‌ दोष 
नहीं है--ऐसी प्रथम श्रद्धा कर! तेरा आत्मा अखण्डानन्द है ऐसी 
एकवार श्रद्धा कर ! अपने स्वभावका वास्तवसें तू कतो है, अन्य कोई 
नहीं | तू अपने अनुन्तगणोंके पिण्डखरूप चुतन्यस्वुभावुरूप ज्ञानमात्रका 
कर्ता है-ऐसा यदि एकबार मी तुझे यथार्थरूपसे जम गया तो अल्पकाढमे 
तेरी मुक्ति है। 

भाई ! चेतन्य आनन्दमें रागादिका, कर्माका, कर्ता-भोक्ताका सेद 
करना, वह तेरा स्वरूप नहीं है। आचार्यदेव शिष्यसे कहते हैं तू मिथ्यात्व 
अबस्यथामें स्थित है तथापि मिथ्यात्वादि आख़ब तेरा स्वरूप नहीं है; 
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और उसके बादका श्रायकत्व, झुनित्व इत्यादि भेद तेरा धास्तविक 
अखण्ड स्वरूप नहीं है--ऐसी एकबार श्रद्धा कर! परमार्थकी पूछता हो 
तो हम कहते ६ कि रागादिका अकारक नित्य स्थायी अभेद्‌ स्वरूपकी 
श्रद्धा कर । 


डिष्यले उल्लसित होकर पूछा कि आठ कर्म रजञकगर्गोंका कर्ता 
आत्मा नहीं है तो कौन है? शिष्यकोी उसे समझनेकी आकांक्षा हुई है । 
आचायदेव कहते हैँ कि तू कर्का कर्ता नहीं है; तेरा अखण्ड स्वरुप 
फर्मका कर्ता नहीं है परन्तु तेरह शुणरथान कर्मके कर्ता हैँ। तेरे स्वरुपमें 
घान्ति तीनकाल्मे भी नहीं है; यदि तेरे छृत्र खखूपमें भ्रान्ति हो तो 
यह कभी दूर नहीं होगी इसलिये तू तो निर्विकल्प विज्ञानघत-बीनराग' 
है-- ऐसी एकबार तो हाँ कह ! श्रद्धामें अन्य सब छोड़े दे ! रख दे एक ' 
ओर ! जिसे सत्समागममे आकर समझनेकी जिज्ञासा हुई है. उसे 
आचार्यदेव समझाते हूँ। तेरा ज्ञानलभाव कहीं जड़कमेकी अवस्था होनेमे 
निमित्त होगा? आत्मा ज्ञाताशक्तिवाल्ा तत्त्व है. पह परमार्थदष्टिसे- |, 
यथार्थहछ्टिलि-निइचयदष्टिसे जड़कर्मोको नहीं करता । 
आठ कर्माकी अवस्था होनेमे जड़ कारण है,--चेतन्य कारण नहीं 
है । तेरह गुणस्थानोंकी यहाँ पर जड़ कहा है और वे तेरह गुणस्थान 
जड़के को दै--ऐसा कहा है। यथार्थदृष्टिकी-द्रव्यहृष्टिकी यह बात है। 
एक ओर चेतन्यदछ और दूसरी ओर जड़दल-इस प्रकार दो भाग कर 
हं। एकरूप त्रेऋालिक चतन्यस्व॒भाव आत्मा है उसमे संसार- 
आखबवको उत्पन्न करमेकी योग्यता नहीं हैः अत. एक ओर शाम (ल्वेतन्य- 
मात्र जीवतत्त्व ) दूसरी ओर सारा ग्राम ( आखवतत््त ) । बल 


४ वास्तव पुदुगलद्बत्य ही एक पुदूगलकर्मका कर्ता है; उसके 
विशेष-मिथ्यात्व, अविर्ति, कंषाय और योग, बंधके सामान्य हेतु होनेसे 
चार कर्ता हैं, उन्हींको भेदरूप किये जानेसे ( अर्थात्‌ उन्हींके भेद किये 
जानेसे ), मिथ्यादृष्टिसे छेकर सयोगकेवली तकके तेरह कर्ता हैं. । अब, 
जो पुदूगलकर्मके विपाकके प्रकार होनेसे अत्यन्त अँचेतन हँ--ऐसे यहं 
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तेरह छूर्ता ही मात्र व्याप्य-व्यपकभावसे पुदुगलकर्की यदि -छुछ .करें 
तो भक्ते करें; उसमें जीवको क्‍या आया? (कुछ 'मी नहीं । ) 
आंति, आसक्ति, कषाय और योग--+वे नवीन बंधके संमान्य अर्थात्‌ 
संक्षेपसे हेतु ह--कारण हैं। जड़का कारण जड़ होता है । यहाँ 'विकारी 
परिणामोंकी भी जड़ कह दिया'है | देतु अर्थात्‌ निमित्त, नवीन आठ 
कर्म वाँधनेके संक्षेपसे चार निमित्त कारण है और विशेष-प्रकारसे तेरह 
फारण हैं; तेरहों गुणस्थान चेतंन्यका कर्तव्य नहीं है, 'जड़का कर्तव्य 
है,“-ऐस़ा यहाँ कह विया -है । कारण कि जीवका स्वरूप-लक्षण 
बितना है, आख़बका लक्षण मिथ्यात्वादि है अतः दोनों सिन्न स्वरूप 
' होनेरे कर्ता-कर्मपता नहीं है, अज्लानवश अपनेकी आखतनर -तत्त्त मानता 
है. घट कत्तों मानता है | 
गुणस्थानकी व्याख्यायें 'चौदहों गुणसथान आ जोते हैँ, परन्तु 
चौदददवें गुणस्थानमे कर्म नहीं बन्धते इससे यहाँ तेरह शुंणस्थान लिये 
हैं। उन तेरह गुंणस्थानोंमें अनुक्रमसे मिथ्याज-अगब्रत-कपाय और योगकी 
अपेझा है। जिस गुणकी पर्याय प्रगट हो चह तो चतन्यका अपना स्वंतत्व 
है, परन्तु उस कछणिक पर्याय जितना सम्पूर्ण चेतन्यका खरूप नहीं है । 
उस पर्याय पर लक्ष डाल्नेसे राग आता है, भेद पड़ते हैं, और शुद्धनयके 
विषयशूत- निज अखण्ड चतन्य पर दृष्टि डालनेसे बीतरागपर्याय प्रगट 
होती है, इसलिये यहाँ द्रव्यहष्टि-अभेद्दप्टि कानेकी धात -है-। 
अपूर्ण पे्यायंके साथ शोॉग जुड़ा होता है, उस अपेक्षासे शुण- 
स्थानकों 'भीं लड़ फह्ट दिया है परन्तु धात्तवमे कहीं गुणस्थानकी पर्याय 
जड़ नहीं है ।' तेंखवें संयोगीकेवडी गुंण॑स्थांनमें भी अँपूर्ण पेयाय है--- 
आअकम्पपना प्रगद नहीं' हुआ -है, योगका 'फम्पन दो रहा है इससे उप- 
चारसे सयोगीकेवली शुणस्थानकों जड़ कह दिया -है; परन्तु बह कहीं 
पालबमें जड़ नहीं है; वह तो आत्माकी बहुत शुणोंकी निर्मल पर्याय 
है परन्तु जो योगका-कम्पन है वह विकारी है; जड़ निमित्तके संपर्कसे 
दोनेवाद्- साथ भी “जड़ है, विकार जड़ हे इसलिये भुणत्थाव भी ज़ड़ 
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है-बेसा आचायदेवने कह “दिया -है; तेरह -शुणस्थानोंके भंग कर्मके 
निमित्तसे पछ्ते हैं, कम जड़ हैं इसलिये_उस अपेक्षासे गुणरथानको जड़ 
कहा है। अप्रूर्ण-पूर्ण पर्यायके संग शुद्ध द्वव्यदृष्टिमें नहीं हैं, शुद्ध -अग्वण्ड 
निरपेक्ष बरतुमें अपूर्णलत और पृण्णत्रकी अपेक्षा छागू नहों होती, पद सब 
अपेक्षाएँ पर्यायदष्टिसे हैँ । अपूण पर्याय पर छक्ष डाल्नेसे गग आता है 
निस्‍्नद्शामें अपू्ण पर्यायके साथ राग होता है', इससे ऐसा कहा है कि+ 
शुगस्थान कर्मको करते हैं; परन्तु वास्तवमें गुणरथान करमेको नहीं करते 
फिन्तु जो राग शेप रहा है वह फर्मवनन्‍्धमे जड़कमे निमित्त होता -है। 
राग चंतन्यकी विकारी अवस्था है, पहन अपने पुरुपार्थवी मन्दतासे होता 
है, परन्तु चह चेतन्यका धास्तविक स्वभाव नहीं है, बिपरीत स्वभाषबाल्य>- 
परोन्मुखताका भाव है। मिथ्याल-रागादि आखवतत्त्व है, धह अपना 
चेतन्यभाव -नहों है. इसलिए -रागादिको जड़ कह दिया-है, और गुणत्थानके 
बिकल्पको भी इस प्रकार जड़ कद्दा है। तेरहों गुणस्थानक्रे भंग कर्मकी 
अपेक्षासे पछते है इसलिये उन सबको जड़ फह दिया है। आत्मा सदा 
घातारवरूप है, रागावि आख़ब स्वरूप नहों है, आठ क्माके बाँधनेमें सम्य- 
ग्हृष्टि जीब निमित्त नहीं है, मिथ्यादष्टि अपनेक्री निमित्त कत्तों मानता है। 


शिष्य सिथ्यात्त शुणरथानमे स्थित है, तथापि आचार्यदेव कहते 
है कि मिथ्यालसे लेकर तेरदों गुणस्थान जड़ हैं जीत्र नहीं हैं। शिष्य 
मिथ्यात्व शुणस्थानसे स्थित है तथापि बह अबस्था जड़ है, तेश 
ध्रवरूप चेतन्यद्रव्य उससे प्रथक्‌ 'है--ऐसा भान कर?-ऐसा आचार्यदेव 
फहते हैँ) जो जागृत हुआ है उसकी यह बात नहीं है, परन्तु जो अभी 
जागृत महीं हुआ है परन्तु मात्र संतकी जिज्ञासा हुईं है कि आत्मा क्‍या 
है? उसे समझाते हैं कि तेरा आत्मा पर-जड़का निम्ित्तरूपसे भी कतों 
नही दे किन्तु तेरह गुणस्थान-कर्मके कर्ता हैं। 


जिसे जड़से प्रथऋू दोनेकी जिज्ञासा है “उसे समझाते -हैं कि 
| मिथ्यास्य, अन्नत,_ कपाय और योग तेरे स्वभावमें नहीं हैं, ये एक क्षण- 
-पर्भत दें, वे अल्पकाल तक मेले हों परन्तु यदि तू आत्माफा निःदंक 





३५० ] संमयसार प्रवंचने..[ भगवानश्ौजन्दकुनदें 
भान करके उसमें स्थिर हो जा तो क्षणभरमें दूर हो जायेंगे। 
यद्द तेरहों कतों व्याप्य-व्यापकसावसे पुदुगलकर्मको कुछ भी करें 
तो भल्ले करें उसमें जीवकोी क्‍या आया? यहाँ शुणस्थानके साथ दोष 
रहे जो कषाय और योगकी पर्योय है वह चेतन्यकी अबस्थामें होती है 
परन्तु बह चेतन्यका स्वभाव नहीं है, वह जडक़ी ओरका भाव है इससे 
उसे जड़ कह दिया है; इससे तेरह कतो व्याप्य-व्यापकसाबसे पुदूगलकर्मकों 
करते हँ--ऐसा कहा है, और वे अत्यन्त अचेतन हैँ---ऐसा आचार्यदेवने 
| फह्दा है ? कषाय और योगके परिणाम होनेमें पुराने कर्माका निमित्त है 
। इससे पुराना कर्म फेडकर नवीन कर्मको बाँधता है, इसप्रकार पुराने और 
नवीन कर्माका व्याप्य-व्यापकपना है। कृपाय और योगक्रे निमित्तसे नवीन 
फर्म बेंधते हैं ओर कपाय तथा योगके परिणाम दोनेमें पुराने कर्माका 
लिम्रित है; इसप्रकार पुराने और नवीन कर्मांमे व्याप्य-ब्यापकता हैं; 
पुराने क्मकी अवस्था किचित्‌ बढ़कर नवीन कर्म बँधता हे । पुराने कमेंकी 
अबस्था किचित्‌ बढ़कर सबीन कम बेंघे तो भले बचे, परव्तु उसमें 
जीवको क्‍या आया ? कुछ भी नहों जीव तो अकर्ता है। 
डिष्यने ज्ञानीके निकट सुना कि आत्मा परसे निरात्म है, बह 
कर्मका कर्ता नहीं है, तो फिर शिष्य पूछता है कि-यह लवीन करते बन्ध 
होता है इसका कारण क्‍या है श्रीगुरु उससे कहते हैं. कि पुराना फर्म 
किंचित बढ़कर नवीन कर्म बन्धता हे । 
शिष्यको अन्तरंगर्म जिन्नासा हुई है कि--सवीत कम बन्धनेमें 
आत्माका द्ाथ नहों हैं, नवीन कर्मक्ी अवस्था होनेमे आत्मा युक्त नहीं 
दोता,--ऐसा आप कहते द्वो तो फिर नवीन कम तो बन्धवा है उसका 
क्या किया जाये? शिष्यकी समझनेकी जिज्ञासा हुई है; अभी आंति 
दूर नहीं हुई हे, तथापि समझनेका इच्छुक दे; .अतः श्रीशुरु कहते हैं 
कि जो नवीन कर्म बन्धते हें वे पुराने कर्मोकी जाति चढ़नेसे बन्धते 
हैं, उनके बन्धनेमें ऋमंक्रा कारण हे--तेरा द्रव्यस्वभाव कारण नहीं है। 
यह वात जिसे अन्तस्मे जमती है उसे यथार्थ समझमे आता है | 
अछ्वानी मानता दे कि में नवीन कर्म होनेमें निमित्त हूँ, परन्तु 
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शानीदी एृष्टि पलट जाती है; परके ऊपर लक्ष न फरे-विकार पर | 
छक्ष न करे--खण्ड पर लक्ष न करे परन्तु अखण्ड पर लक्ष करे 
तो तेरदों गुणत्थान अचेतन हैं ! वे कर्माक्रो करें तो भले करें परन्तु 
उसमें तेरा किचित्‌ हाथ नहीं है, पुरुषार्थडी मन्दता-अपूर्ण पर्याय भी 
तेरे अखण्ड पूर्ण स्वभावकी अपेक्षासे परमे जाते हैं; वह हैं. तो चेतन्यकी 
पर्यायें परन्तु उनमें फर्मकी अपेक्षा आती है इसलिये उन्हें. पर कहा 

| है, मात्र सम्पूर्ण-परिपूर्ण_निर्मल चेतन्यदर आचार्यदेवने कह्दा हे, अपूर्ण- 
विफारी पर्यायकों गौण करके जड़ कद्द दिया है, यह वस्तु दृष्टिकी 
वात है । इस गाथामे पर्यायदष्टिको गौण करके द्रव्यदृष्टिकी मुख्यतासे 
धात है । निमित्त-मैमित्तिकका व्यवद्वार पर्यायमें है उसे सामने रखनेसे 
अर्थात्‌ उस पर्याय भेठके सम्मुख दृष्टि रखनेसे असली वस्तुस्वभावकी 
महिमा और श्रद्धात नहीं होगी, जैसे आँखकी आड्में ठण रखनेसे 
सामनेवाली वस्तु ठीक नहीं दिखती । 


शुद्ध नयके विषयभूत चेतन्यमे, विकार नहीं हे इसलिये पिकार 
जड़के घरका है, तू तो नित्य अखण्ड पूर्ण ज्ञायक है--वैसी दृष्टि कर ! 
पश्चात्‌ अल्पकाल तक कम बंधें तो भले बंधे, परन्तु उसमें तेरी दृष्टिको 
अड्चन नहीं है; चेतन्यकी अखण्ड दृष्टिम ऐसा बल है. कि अल्पकालमें 
शग-द्वेषकी पर्याय हटाकर स्थिस्तामें चद्धि करके क्रमश सुक्ति पर्याय 
प्रगट होगी । 

आठ नवीन कर्मोंफी, पुराने कर्म करें तो भले करें--ऐसा आचार्ये- 
देवने फद्दा है, उसका अर्थ ऐसा नहीं लेना कि पुराने कर्म नवीन कर्मोको 
घ्योंके त्योँ फरते ही रहते हैं, संतान प्रवादकी संधि चलती दी रहती है 
और भी नहीं छूटती-ऐसी वात नहीं है, यद्ाँ तो इस अपेक्षासे बात है 
कि दो द्रव्य परथकु दैं-“ऐसो दृष्टि कर । ख्वसन्मुख होकर दो द्रव्योकि 
प्रथक्तवकी दृष्टि करे तो क्रमशः स्थिरता बढ़कर कर्म छूट ही जायेंगे । 

शिष्यने पूछा कि प्रभो! यह आठ कर्म बंधते हैं उन्हें कोन 
बाँधता दे? आत्मा कम बाँधता नहीं ढे, ऐसा आप कद्दते हैं, परन्तु 
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आठ कम वैँधते तो हैं? श्रीगुरु कहते हैं कि देंख भाई ! तेरद गुणस्थान 
अत्यंत अचेतन-जड़ हैं; उन गुणरथानोंमें जो कषाय और योग विद्यमान 
है; वह बिहारी पर्याय है उसमे पुराने कर्माका निमित्त है इसलिये बह 
पुराने कर्म नवीन कर्माको करते हैं । गुणस्थानके संग पड़नेमें कर्मफ्री 
अपेक्षा है, उत्नों मात्र आत्माका परिपूर्ण अखण्ड खरूप नहीं दे, वह 
गुणस्थानकी पेयाय खण्डवाली है, उस पर लक्ष डालनेसे शाग आता है। 
उसके खण्ड द्ोनेमें कर्मके सदंसाव और अभावकी अपेक्षा हे। कर्म जड़ 
६ इसठिये उनके निर्मित्तसे पड़नेवाले गुणस्थान भंगी भी जड़ हैं। उन 
तरह गुणस्थानोंके साथ विद्यमान जो कषाय और योग हैं वे कर्माको याँधते 
हैं-इसप्रकार वे तेरह शुणस्थान कर्माके कर्तो है कपाथ और बोगमें पुराने 
कर्मोका निमित्त है इसलिये पुराने कर्म बढ़कर नवीन कर्म बैंधते हैँ । 


दे शिष्य | तू अपने ज्ञानवमाव पर छक्ष रख, वह तेरे हाथकी 
थात है; तेरा स्वभाव क्के संयोगसे, भ्रांतिसे, अव्नतसे, कपायस्रे, 
योगसे पर है--ऐसे अपसे द्र्यरवभाव पर दृष्टि डाल नो तेरह गुण- 
स्थानॉका विकार-मेद जड़ है, अपने अखण्ड स्भावकी लक्षमे ले तो 
निमित्तरुपसे भी तु कर्ता नहीं है--ऐसा सिद्ध हुआ | 


जड़की अवस्था आत्मा नहों करता और आत्माकी अचत्था जड़ 
नहीं करता; वास्तवमें वे तेरह भेद जड़ हूँ उन विकार भेदोंका कठेंत्व 
छुड़ानेके लिये ऐसी बात की है। ऐसा नहीं कहा है कि वे तेरह विकार 
तुझमें द्ोते रहें और तेरी पर्यायमे कुछ भी द्वानि नहीं हे--यह तात्पये 
नहीं हैं । यहाँ द्रव्यदटृष्टि करना है, तथापि अवस्थामे जो विकार होता 
है, अवस्था अपूण है वह छक्ष्यमें रखना, यदि बह लक्ष न हो तो द्रव्य- 
इृष्टि भी मिथ्या है। दृष्ठिके साथ अपू्ण-विकारी पर्यौयका ज्ञान भी होता 
है; यदि प्रमाण ज्ञान हो तभ्नो दृष्टि सच्ची है ) 

अब यहाँ तर्क है कि “ पुदूगल्मय मिथ्यात्वादिका वेदन करता 
हुआ ( भोगता हुआ ) जीब स्वतः ही मिथ्यारष्टि होकर पुदुगलकर्मको 
करता ह्दै ] | 
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शिष्य पूछता है कि भगवान्‌ ! यदि आत्मा मिथ्यात्वादि तेरह 
गुणस्थानोंकी नहीं करता है तो फिर यद्द मिथ्यात्वादि, हर्प-शोक 
इत्यादि भावोंका भोकतृत्व दिखाई देता है--उसका क्या? समाधानमें 
कहा है कि वास्तवर्में यह प्रदन अविवेक है कारण कि मिथ्यात्वादि 
आखवबकी वेदे उसे हम जीव नहीं कद्ठते एक ओर चेतन द्र॒व्यटष्टि 
और दूसरी ओर पुदुगल द्रव्यटष्टि है आख़बका निमित्त-नेमित्तिक भेद 
पुदूगढमे हे । 

शिष्य जिज्ञासु दोकर पूछता है, समझनेका इच्छुक होकर पूछता 
है कि यदि उन भावोंका कर्ता आत्मा नहीं है तो उसके वेदनमे शांति 
आना चाद्दिये न ? करेत्वका भाव छूट गया तो भोक्डृत्यके वेदनमे शांति 
होना चाहिये न? पहला ग्रइन विष्यका कतृत्वका था अथौत््‌ परका 
अकतो होनेका था, स्वभावका कर्ता होनेका था। अब यह दूसरा प्रइन 
भोक्तृत्वका है. अर्धात्‌ परभावोंका भोक्तृत्व छूटकर स्वभावका चेदन 
फरनेकी ओरका है; इससे पूछता है कि आठ कर्मोके बन्धनमें आत्माकी 
निमित्तरुपसे उपस्थिति भी नहीं है तो आत्माको श्ांतिका वेदन दोना 
चाहिये। यह जज्ञानीका तफे है परन्तु सतकी ओर ढलनेके लिये है । 


दिष्य कहता है कि प्रभो! उन मिथ्यात्यादि भावोंको जड़ कद्दा है, 
परन्तु उनका वेदन तो आत्माकों होता है। यदि वे जड़ हों तो आत्माको 
उनका बेदन फेसे हो? यदि में विकाररूप, मिथ्यात्वरूप, राग-द्वेषी 
अवध्यारुप दोनेवाला न होऊँ तो यह जो विकारका वेदन मेरी अवस्थामें 
होता है यह क्‍या है ? भोक्ताके भावको कौन करता है ? 


श्रीगुरु कहते हैं कि दे भाई! तेरा यह तर्क बास्तबमे अविवेक 

है, क्योंकि आसनोंके साथ जीवके व्याप्य-व्यापक भावका अभाव द्वोनेसे 
| आत्मा निश्चयसे पुदुगछ ट्रव्यम्रय मिध्यात्वादिका भोक्ता मी नहीं दे, तो 
फिर पुदूगलछ कर्मोका कर्ता तो होगा ही कहाँसे ? है भाई! तुझे प्रथऋ 
कस्ना नहीं आता है इ्सलिये तुझे ऐसा लगता है कि ,मिथ्यालादि 
भावोंका वेदन में करता हूँ---चह तेर अविवेक है; आत्मा बास्तववमें 
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| कर्ता मी नहीं है और भोक्ता मी नहीं दे। हर्ष-शोकके भावोंका वेदन 
शआत्माके सभावसें नहीं हे क्‍योंकि भाग्य जो विकार है। वह आखत्र 
तत्त्व है. उसका घुवस्वसावमे अभाव है; विकारी भावोंका_ वेदन 
स्वभाषमें नहीं है तो फिर सोक्त्त्त कहाँसे होगा? यहाँ ध्रुव बत्तु- 
दृष्टिकी बात हे, अवस्थादइप्टिसे अन्नानरहुपसे करे और भोगे उसे अनात्मा 
कहते हूँ उसकी वात इस गाथामेसे निकाल दी है। परोन्गरुखता वाला । 
आंतिका भाव और राग-द्वेषफा साव वह सब भाव आत्मामें नहीं हैं, 
द्रव्यदष्टिसे आत्मा उनका कर्ता-भोक्ता नहीं है, परन्तु अज्ञान अवस्थासे 
कतेत्व-भोक्ठत्व माना है कि परको में करता हैँ और में भोगता हूँ। 
हर्ष-शोककी मैं करता हूँ और मैं भोगता हैँ परन्तु एकत्प ज्ञायक- 
स्भावकी दृष्टि और ज्ञान अवस्था होनेसे बिकारी सावोका कतृत्व और 
भोक्टत्व छूट जाता है। 


शिष्यने पूछा धा कि यह जो दर्प-शोरका वेदन होता है इसका 
क्या समझना ? उसका श्री गुरुने उत्तर दिया है कि भोक्ठृत्व अज्ञानसे 
भासित द्ोता है, परन्तु वास्तवर्में आत्मा भोक्ता नहीं है तव फिर कर्ता तो 
होगा ही कहाँसे ? भाग्य-भावकभ्ावका अभाव होनेसे परके भोक्सृत्वकी 
घुद्धि छूट जाती है, पत्चात्‌ अल्प अस्थिरता शेष रहती है चह गौण है 
उसे यहाँ नहीं लिया है। 


पुदूगलद्॒ग्यमय चार सामान्य प्रत्ययोंके सेदरुप तेरह विद्योष प्रत्यय 
ओ कि गुणश्थान? शब्दसे कहे जाते ढें ( अथोत््‌ जिनका नाम गुणरथान 
है ) वे दी केवल कर्मोको करते हूँ, इससे जीव पुदूगछ कर्माका अकर्ना है 
शुणस्थान! ही उनका कर्ता है, और बह 'शुणस्थानः तो पुदूगल्द्रब्य ही 
है, इससे ऐसा सिद्ध हुआ कि पुद्गछ कर्मोका कर्ता पुद्गढ द्रव्य ही है।. 


मोह और योगके कारण गुणस्थानके चौदह प्रकार होते हैं, 
यह आत्माका अखण्ड स्ररूप नहीं हैं, मोह और थोग विकारी पर्था्यं 
हूँ--आत्मांका सभाव नहों द्वे। अपने पुरुपार्धकी मन्दंतासे 
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परोन्मुखताका भाव है इसलिये-बह परका है, जड़का है इससे जड़ उसका 

( कर्ता है। मोह और चोगसे कर्म बँधते हैं तथा वे मोह और योग जड़के 
निमित्तसे होते हूँ इसलिये उन्हें जड़ कहा है! इसप्रकार जड़कर्मका कर्ता 
पुराना कर्म छुछ बढ़कर नवीन कम वेधता है, पुरुषार्थकी मन्दंता 
इत्यादि पर्याये कर्मक्री अपेक्षा रखती हैं इसलिये वह आत्माका अखण्ड 
स्वत्प नहीं दे; है तो चतन्यक्री पयौयें परन्तु कर्मफी अपेक्षा रखती हैं 
इसलिये उन्हें पर फह दिया है । एक ओर पृणे शुद्ध चेतन्यद्ल और | 
दूसरी ओर सम्पूर्ण पुदूगलका दल--इसप्रकार दो भाग कर दिये हैं । 


शुणस्थानके प्रकार, भग-भेद वे सद अरुण्ठ चेतन्यस्वरुपमे नहीं 

हैं, पर अपेक्षितरष्टिसे--पर्यायदप्टिसे-भंगद प_से शुणस्थानके प्रकार 
चतन्यकी पर्यावमे हैं अबश्य, परन्तु अखण्ड परिपूर्ण बस्तुदृष्टि रन्‍्हें 
रवीकार नहीं करती । अखण्ड परिपूण घस्तुमे यदि वास्तवसे अपू्णल 
हो तो बस्तुका परिपूर्ण बरतुत्त सिद्ध नहीं होता। पर्यायदष्टिसे 
अपूर्णसके और पूर्णखके भंग हैँ अबठ्य, परन्तु निरपेक्षदरष्टि उन्हें 
स्वीकार नहीं करती । एक़मे तेरह प्रकार पर्यायद्ृष्टिसे दें. अर्भंगदृष्टिमें 
संगदष्टि गौण है । एफ समयमें परिपूर्ण स्वभावरूप अपना असली 
खत्पका भ्वामित्त और उसमे ही एफकत्वफ्षा अनुभव करनेसे-“ मै 
| घिकारी भावोंका कर्ता-भोक्ता नहीं हैँ ”--यह वात जिसे जम गईं है 
उसके भव ओर भवऊा कारण नहीं रहते, पत्चात्‌ अल्प अस्थिरता रहती 
है परन्तु बह खिर जाती है. है, क्रमश' स्थिर्ताकी इंद्धि करके अल्पभवोमे 
मुक्तिः प्राप्त करेगा । जिसे यह बात रुची-जमी हे उसके कमेका कतेत्व- 
भोक्तृत्व छूट जाता है और उससे कर्मवंधपना मी दूर हो -जाता है. 
ओऔर स्वत' श्रद्धा-ज्ञान-चारित्रकी चइंद्धि करके मुक्ति पर्याय प्रगट फरता' 
है । जिसे यह वात नहीं जमती उसके पर्योय बुद्धिकी आडमे, असली 
स्वहप नहीं सूधता और फ्सका कठुंत्व नहीं छूटता और उससे फर्म 

धन भी उसको वना रहता है । । 


शासन प्रस्ययोकी ,वन्धका क॒ता कहा गया है । शुणत्यान मी 
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पिशेष प्रत्यय ही हैं, इससे यह गुणसरथान बन्धके कर्ता हैं अर्थात्‌ 
पुंदूगलकर्तके कता हैं । पुनश्च, मिथ्यात्वादि सामान्य प्रत्यय अथवा 
शुणस्थानरहूप विशेष प्रत्यय अचेतन पुदुगरद्रब्यमय ही हैं; इससे ऐसा 
! सिद्ध हुआ कि पुदूगलद॒ब्य ही पुदुगलकर्मका कर्ता है--जीब कर्ता नहीं 

' * है| जीवको पुदूगलकर्मका कतो मानना अज्ञान है । 

' यहाँ शुद्धदरष्टिको लक्षमें लेकर बात फी है । पराश्रयकी दृष्टि हटानेके 
टिये आस्रव और आत्माका भेदज्ञान करके असली तत्त्वमें शह्ि कराना 
है, और परमें-विकारमें कतौ-कर्मका तीन्र सोह केसे मिटे बह समझाया 
है। कर्मके निमित्तसे जितने भंग-भेद पड़ते हैं वे आत्माके नहीं हैं--- 
ऐसी अन्तर अभेदरृष्टिसे यहाँ बात ढी है, ऐसी अभेद्रृष्टिका ल्लान करके, 
श्रद्धा करके स्थिरता करना सो सुक्तिका उपाय है | पर्यायटप्टिसे शुणस्थान 
आत्माफी पर्यायमें होते हैं, परन्तु द्रव्यदष्टिसे कर्मके निमित्तसे द्ोनेवालि 
भंग फर्माके हँ--ऐसा कहा है ॥ १०९-११२॥ 

पुनतश्च, जीवका और ग्रत्ययोंका एकत्व नहीं हे--ऐसा अब फद्ठते 
हैं: 
जह जीवस्स अणण्णुबओगो कौहो वि तह जदि अणण्णो 
जीवस्साजीवस्स य एयमणण्णत्तमावण्णं ॥ ११३ ॥ 
एवमिह जो दु जीवो सो चेव दु णियमदो तहा&जीवों । 
अयमेयत्ते दोसो पच्चयणोकम्मकम्माणं ॥११४॥ 
अह दे अण्णो कोहो अप्णुवओगप्पगो हवदि चेदा । 
जह कोहो तह पच्चय कम्म णो कम्ममवि अण्णं ॥११४॥ 
- था जीवस्थानन्य उपयोग। कोधो5पि तथा यद्यनन्यः | 
जीवस्थाजीवस्य चेबमनन्यत्वमापन्‍नय ॥ ११३॥ 
पएवमहियरतु जीवः स चेव हु नियमतस्ताथाइजीव३ । 
अयमेकत्वे  दोषः प्रत्ययनोकर्मकर्मणांस ॥ ११४॥ 
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अथ ते अन्य; क्रोधोषन्य) उपयोगात्मकों भषति चेतयिता । 
यथा क्रोधस्तथा प्रत्ययाः कर्म नोकर्माप्यन्यत्‌ ॥ ११५॥ 


उपयोग ज्योंहि अनन्य जीवका, फ्रोध त्योंही जीवका । 
तो दोष आधे जीव त्योंहि अजीवके एकत्वका )। ११३॥ 
यों जगतमें जो जीव वे हि अजीब भी निश्चय हुवे । 
नो कम ग्रत्यय, कर्मके एकत्वमें भी दोष ये ॥ ११४॥ 
जो क्रोध यों है अन्य, जीव उपयोगआत्मक अन्य है । 
तो क्रोधवत्‌ नोकमं, प्रत्यय, कर्म भी सब अन्य हैं ॥ ११५ । 


अर्थ.--जिस प्रकार जीवको उपयोग अनन्य अर्थात्‌ एकरूप है 
उसीग्रकार यदि फ्रोय भी अनन्य हो तो इस प्रकार जीव और अजीबसमें 
अनन्यपना आ गया। ऐसा होनेसे, इस जगतमे जो जीव है. वही 
नियमसे उसीअकार अजीब सिद्ध हुआ; ( दोनोंका अनन्यपना होनेमें 
यह दोप आया ) प्रत्यय, नोकर्म और कमके एकत्वमे अ्थात्‌ अनन्यत्वमें 
भी यही छोष आता है। अब यदि (इस दोपके भयसे ) तेरे मतमें 
फ्रोध अन्य है और उपयोगस्वस्प आत्मा अन्य है तो जेसा क्रोध बेसे 
प्रत्यय, कम और नोकर्म भी आत्मासे अन्य ही हैं। 

जिसप्रक्‍ार जीवका उपयोग जीवके साथ अननन्‍्य अधथात्‌ एकरूप 
है,, जीव और उसका ज्ञानस्वभाधष तन्मयरूपसे एक स्वभावसे एकाकार 
है. उसीप्रकार क्रोध-मान-माया-हर्ष-शोकादि विकारीभसाव मी यदि 
जीवके साथ अनन्य अर्थात्‌ एकरूप हो तो आत्मा और जड़ पुदूगल- 
दोनों एक हो गये। जिसमप्रकार ज्ञानस्टभाव आत्माका है उसीप्रकार 
क्रोधादि भाव भी हों तो जिसप्रकार ज्ञानत्वभाव आत्मासे प्रथक्‌ 
नहीं होता उसीप्रकार क्रोधादिभाव भी म छूठे। उसीम्रक्ार प्रत्युय 
अर्थात्‌ आखब और नोकर्म अर्थात्‌ शरीरादिक और आठ अ्रकारके 
दृष्यक्म, वे सभी यदि ज्ञानस्भभाव जेसे अनन्य अर्थात्‌ एकरूप हो तो 
वे सी कभी आत्मासे' प्रथकू न हो; इसल्यि जिसप्रकार क्रोधाँदि भाव 
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आत्मासे भिन्न हैं, बेसे ही क्म-नोकर्म-प्रत्यय आदि भी ,आत्मासे भिन्न 
हैं--ऐसा जानना । 

जिसप्रकार जीवकी उपयोगम्रयताके कारण जीवसे उपयोग अनन्‍्य 
है, उसीप्रकार जइ क्रोध भी अनन्य हे--ऐसी यदि प्र॒ुतिपत्ति की जाये 
(माना जाये ) तो चिद्रप और जड़की अनन्यताके कारण जीवको 
उपयोगमयताकी भाँति जड़-कोधसयता भी आ जाये। ऐसा होनेसे तो 
जो जीव वही अजीब सिद्ध दो--इसप्रकार अन्य द्रव्योक्ा छोप हो। 


आत्मा ल्लाता-दृष्टा ख्वरुपसे अनन्य है, उसीप्रकार यदि क्रोध सी 
आत्मासे अनन्य हो तो जीवको जड़ता सिद्ध हुईं। क्रोधादे विकार होते 
तो चेंतन्यके परिणाममें ही हें, किन्तु वे ऊड़के निर्मित्तस होते हैं. इसलिये 
जड़ दें--ऐसा यहां कहा है। क्रोधकी यदि आत्माके साथ अनस्यता मानें 
तो विद्धरीसाव और अविकारी भाव-दोनों एक हो जाये, क्रोध क्षणिकर एक 
समय पयतका है और आत्मा त्रिकाली है, इसलिये बह एक समय जितने 
बविकारी भावरुप नहीं होता। यदि क्रोधके समय क्रोधरुप ही हो जाये, 
मानके समय सानहूप हीं हो जाये, शुभभावक्रे समय श्ुभसावरूप और 
अशुभभाषोंके समय अद्युभभावरूप ही दो जाये तो आत्मा जड़ हो जाये । 


विकारी भाव चेतन्यकी पर्याय है परन्तु वह आत्माका स्वभावभाव 
नहीं है, जड़के निमित्तसे होनेवाला साथ है इसलिये जड़ दवँ। यदि 
आत्मा विकारीभाबोरुप हो जाये तो आत्मा भी जड़ हो जाये, परन्तु 
चैसा नहीं होता। अज्ञानीफों कोबके समय जाग्रति नहों रहती उस 
अपेक्षासे वह जड़ है, क्रोधादे आख़बोमे कर्ताबुद्धि-एकता चुद्धिबाके 
आत्माकी जाग्ृतिका नाद होता है और आखवाम ज्ञान नहीं है उस 
अपेक्षासे अन्नानीको जड़ कहा है. परन्तु वात्तवम अज्ञानी जड़ नहीं 
हो जांता। स-पररझो जाने सो चेतन, ग्व पका _न_जाने वह अचेतन 
अत क्रोधादि आस्रतव अचेतन जड़ है चेतनसे मिन्न हे । ह 


आत्मा तो विगाल जागृतिस्वरूप हैं, जागती ज्योति हैं। क्रोध 
उस ज्ययूतिको रोकता €ू। यदि क्राव जितना ही आत्मा द्वो जाये 
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'तो जागृति और अजाग्ृति दोनों एक हो जायें, जो एक हो जाये बह 
पृथक किस प्रकार होगा ? क्रोध, मान, माया, छोभ आत्माकी जाग जागृतिको| 
रोकनेवाले हैँ और चेतन्यस्वरुप भगवान आत्मा तो अपनी जागृतिका 
विकास करनेवाल्य है । 


लोग कहते हैं कि यह तो आप ऊँची-ऊँची पूर्णिमा जैसी बातें 
करते हैँ । भरे भाई ! तुझे वस्तुस्थितिकी खबर नहीं है, तूने सतका 
श्रवण नहीं किया है, और आप्रहमे फेस गया है इससे तुझे उच्च पूर्णिमा 
जैसी बातें छगती है, किन्तु यह तो दोजकी घातें है. पर्णिमाकी नहीं । 
पूर्णताकी बात हो तो उसमे तो जञानकर-मानकर स्थिर होना आता है, 
जानने, मानमेकी बात दोजकी है और चारित्रमें स्थिर होनेकी बांत 
पूर्णिमाको बात है । 


शुद्धनयके विषयभूत आत्मासें पुण्य-पापके भाव नहीं, बात्तवमें 
आत्मा तो निर्विकारी परिपूर्ण शुद्धलरूप है--ऐसी जो अखण्डरदृष्टि सो 
निश्चयनय और अवस्थामे पुण्य-पापके भाव होते हैँ--ऐसा ज्ञो ज्ञान 
सो व्यवद्यास्तय है । 

जीवॉने अनादिसे विपरीत मान्यता पकंड रखी है, इससे वे कहते 
हैं कि व्यवद्ास्से-पराश्यसे-निश्चय प्रगट होता है, परन्तु वह्द वात 
बिल्कुल सिथ्या ही है। शुभभाव तो पराश्रय है--व्यवहार है. और 
शुसभावोंका अर्थ है आख़बरुप मद्ित साव, विकारी _भाष,--उनसे 
अधिकारी आत्मा प्रगर्ट होगा ? कमी प्रगट नहीं होगा, असढी सभावका 
आहम्बनसे ही व्यवह्दारका नाश और निम्यय स्वभाव प्रगट द्वोता दे | 
व्यवहार अर्थात्‌ विकारी भाव. उन विकारी भावोंका नाश अखण्ड 
स्वभावक्री दृष्टि ज्ञान और सरूप एकाग्रता द्वारा होता है इसप्रकार अधिकारी 
साव प्रगट द्वोता है, विकारीभाव व्यवदर हैं और उन्हें जानता 
व्यवहाश्नय है । व्यवद्दारनयके अनेक संग हैं। 


आत्माके यथाथे ख्॒रूपकी वार्त सुंननेसे (सत्रवरूपकी बात सुननेसे ) 
अरुचि हो तो वह अनन्तानुबन्ची क्रोध है, यह वात सुनेकर ऐसा छंगे 
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कि अरे! ऐसी वात, ऐसी रखी घार्ते,--ऐसी अरुचि हो वह अनन्तानु- 
बन्धी क्रोध है। आत्मा परसे निराला है, वह वात अज्ञानीको रुखी 
ट्गती है, परन्तु साई! वह रुखी बात नहीं है, अत्यन्त रखमय दे; 
आत्माके जिज्नासआको, हितके वांछकॉंको यह वात रसमय प्रतीत होती 
है, उन्हें तो अलोकिक स्वरूपकी बातकी ही उत्कण्ठा रहती ढे, उसीमे 
उन्हें रुचि और उमंग होती है । 

४ परसे निराली, निरपेक्ष वस्तु स्वतः अपनेमें है, वाह्ममे कहीं भी नहीं 
है, शरीसरमे नहीं है, पिकारसें नहीं है । व्यवद्यार्में निम्धय नहीं है, 
लोग व्यवद्यार-व्यवद्वार कह रहे हैं, परन्तु चेतन्यका व्यवद्धार चेतन्यमे 
होगा या जड़मे ? चेतन्यमें ही होगा । व्यवहारनय तो उसे कहा जाता 
है. कि अखण्ड द्रव्यस्वभावकों स्वीकार करनेके पश्चात्‌, प्रतीतिमें लेनेके 
पश्चात्‌ अल्पविकारी अवस्था रहती है उसे जान लेना वह व्यवद्दास्नय है। 

आत्माकी निर्मेल आतन्द्रुप पयोय आद्मद्रव्यमेंसे ही प्रगट होती 
| है; आत्मा और उसकी पर्याय-दोतों अभेद हेँ, इसढिये निर्मछ पर्वाय 
प्रगठ दोनेका आधार दृज्य खूत' है, परन्तु परवस्तु कहों उसका आधार 
नहीं है । 
जो ऐसा मानते हैँ कि दम वाह्मसे कुछ करें तो धर्म प्रगट हो; 
इसका अथ तो यद्द हुआ कि में तो एक शक्तिदीन निरवेल बरत हूँ; मुझमें 
कुछ भी सामथ्ये नहीं है परवस्तु हो तो मेरी पर्याय प्रगट हो-ऐसा 
माननेवालोंकोी आत्माके प्रति अरुचि है वह अनन्तानुबंधी क्रोध हे, 
अनन्तसंसारमें परिभ्रमण करनेका भाव अभी उसके विद्यमान हे | 

आत्मा तो चिद्रृप है, जानने-देखनेके, स्थभाववाल्य ढै, उसे क्रोधके 
साथ अनन्यपना है--ऐसा माननेसे चिदृपको क्रोधपयना आ जायेगा, 
विकारीपना आ जायेगा, इसलिये क्रोधर्प विकारीभाव और चिढद्रपता-- 
दोनों प्रथकू-प्रथकू दें । 

आत्मामें क्रोध नहीं है, मान नहीं है, विकार नहीं है-ऐसा मनत 
करता रदे और कद्दता रहे वो छाम होगा ? नहीं होगा । परन्तु चिद्रप 
आत्माका जैसा स्वरूप है वैसा जाने; प्रतीति करे -और अनुभव करे तो-छाम 
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हो, निम्त सूमिकामें शुभपरिणाम्र आते हैं, देव-गुरु-शांत्रकी ओर वहुमान 
आता है, पृजा-भक्ति-स्वाध्याय करता है परन्तु वह समझता है कि- 
इन समस्त निमित्तोंसे रहित मेरा स्वरूप है, ऐसा श्ञान हो तो देव- 
गुरु-शास्षक्तो निमित्तरूप कहा जाता है। ऐसे निराले आत्माका झान 
हो तो देव-गुरु-शाक्षको निमित्तरप कहा जाता है। स्वतः अपने 
पुरुषार्थसे समझे तव देव-गुरु-शात्षको निमित्त कह्दा जाता है। देव- 
गुरु-शाससे ही मुझे लग होगा, धर्म दोगा-ऐसा माने तो उसे देव- 
गुरु-शास््ष निमित्तरुप भी नहों हैं; निमित्तको निमित्तरूपसे स्वीकार 
करे तो निमित्त हुआ कद्दा जाये परन्तु निमित्तको पास्तविक फ्ताफे 
रूपसे स्वीकार करे तो निमित्त स्वत. ही उपादान हो गया, निमित्त “ 
कहाँ रहा ९ 


देव-गुरुशाख्लकी ओर उन्मुखताका भाव शुभभाव है, उस 
शुभसावसे सम्यस्ज्ञान नहीं होता परन्तु झुभभावोंका अस्वीकार करनेसे 
सम्यस्ज्ञान होता दे । 


यहां सच्ची दृष्टिका वर्णन किया है, सच्ची दृष्टि द्वोनेके परचात्‌ 
देव-गुरु-शाद्रकी भक्तिमें युक्त हुए बिना जीव नहीं रखता, अशुभ 
शंगकों दूर करनेके लिये जीव झुभरागम युक्त होता है, दया, पूजा, 
भक्ति इशत्यादिके शुस्परिणाम आये विना नहीं रहेंगे। उन शुभ- 
परिणामोंसे धर्म होगा वेसा नदीं मानना चाहिये, यदि बेसा माने तो 
विपरीत दृष्टि और सीधी दृष्टिमे क्या अन्तर हुआ ९ इसडिये तत्त्वचष्टि- 
"के पहचात्‌ शुभभाव आये परन्तु उनसे लाभ नहीं मानना चाहिये। 
“महात्रतादिके शुभ्रभाव मी आते हैं परन्तु उनसे सोक्षमरागरूप धर्म नहीं 
मानता स्वावरंबनकफे बल्से सम्यग्दशन-ब्ान-चारित्रकी निर्मल पर्याय 
जितने-जितने अंशमें प्रगट दो उसीको धर्म मानना, शुभसाव तो 
बिकारी भाव दें उनसे तो पुण्यर्वंध होता है परन्तु धर्म नहीं मानना 
त्रत और महात्नतादिके धुभपरिणामोंकों व्यवह्रसे आदरणीय माने परन्तु 
निदचयसे नहीं। 


३६२ ] समयसार प्रवचन [ भगवानश्रीकुन्दकुन्द- 


अनादिकाल्से स्वभावकी अरुचि द्ोनेसे यह बात सुनने पर अज्ञानीको 
ऐसा लगता है कि अरे रे ! हमारा समी कुछ उड़ाये देते हैं, परन्तु 
भाई ! इसमें तो सम्पूर्ण चेतन्यस्व॒सावका आश्रय करना कहा जाता है, 
अनन्त पुरुषार्थ करना कद्द जाता है। चतन्यत्वभावक्री पदहिचान करने 
पर अनन्त पुरुषार्थ करना शेष रहता है। क्या धर्म कहीं बाहर कूदनेसे 
प्रगट होता होगा,या अन्तरहृष्टि करनेसे ! परन्तु अन्नानीकों तो ऐसा ही 
हो गया है कि मैं अनन्त गुणोका पिण्ड आत्मा ही नहीं हैँ। और 
मेरा आधार जेसे कोई अन्य पदार्थ है “-- ऐसा हो गया है । ज्ञानी तो 
समझता है कि मेरा आधार में स्वतः ही हूँ, अपने आधारके विचा अन्य 
किसीसे मुझे धर्म होता ही नहीं ॥ सम्यर्दृष्टि और मिथ्यादष्टिके अंनरंगमें 
अनन्त गुना अन्तर द्ोता है; वाह्य क्रिग कदाचित समान दिखाई दे 
किन्तु अन्तरंगमें अन्तर रूता है। 


आत्माका अनन्त स्वायल्स्वी खखूप है, उसे सुननेसे ही ऐसा लगे 
कि यह तो निश्वयासास है ऐसी तच्वज्ञानके प्रति अरुच हो तो वह 
अनन्तानुवन्धी क्रोध है। आत्माने यदि स्वत अपने स्वसावछा खून किया 
है तो इसी एक भावसे ! निइचय अथोन यधार्थ+--ऐसे यथार्थ स्वभावकी 
अरूचि हुई इससे ' केघली भगवानके आगे सी कोर रहूं गया?” | 


निश्चयाभासका स्वरूप झुष्कतामें जाता दे, परन्तु जो विपरीत अभिप्राय 
रहित होकर यथार्थ स्वावम्बी निइचयस्वरूपकी समझा दे स्वसन्मुख हुआ है 
उसकी निर्मल पर्याय वढ़ती जाती है. । कुछ मन्द प्रयत्न हो वो अश्ञस- 
परिणामोंसे बचनेके लिये छुभपरिणामॉँमें युक्त होता है पृरिषर्ण स्वायका्ती 
तत्त्व पर दृष्टि श्वकर स्वसन्मुखताका पुरुषार्थ करता हुआ शुद्ध निर्मल 
पर्यायको बढ़ाता जाता है, वीचमें शुभराग आये विता नहीं रहता ! निश्चय 
अर्थात्त यथार्थ; -ऐसे यथार्थ स्व॒भावकी जिसने ख्वसन्मुखता द्वारा ज्ञाना 
उसका अन्तर- परिणमन पलट जाता है| निरचयाभासी शुद्ध लरूपकी बातें 
करता रहता है परन्तु उसे शुद्ध स्वरूप पर दृष्टि नहीं है, भावसासन 
नहीं हे, निर्मेछ पर्यायको बढ़ानेका पुरुषाथ वे कैसे करेंगे? 


फट्टानजैनशासमाला ])... फर्तोकर्म अधिकार [ ३६३ 
जो क्रोध है सो आत्मा है--ऐसा हो जाननेसे आत्मा प्रथक्‌ नहीं 
रहता, फ्रोध स्वत ही आत्मा हो गया, इससे बेसी मान्यतामें तो' आत्मा 


जड़ है यह हुआ। जिस प्रकार क्रोध जड़ है बेसे ही प्रत्यय ( आखिव ) 
कर्म और नोकर्म-शरीरादि वे समी जड़ हैं। '*€ 
सुझमे विकार नहीं है-ऐसा कहनेका तात्पय यह नहीं है विकार 
भले ही होते रहें, परन्तु “मैं निरपेक्ष वस्तु अनादि अनन्त हैँ, खाधीन हूँ, | 
शुद्ध हैँ, पूर्ण ज्ञानस्वभाव हूँ ?-ऐसी प्रतीति हुई कि चहाँ विकारका आदर 
नहीं रहेगा, जहों विकार भावोका आदर नहीं है, वहाँ राग-द्वेषरूप 
विकार भाव बढ़ेगे या घटेगे ? घटेंगे ही। अपने धुत अविकारी स्वमावका 
आदर हुआ उसकी स्वभावपर्याय बढ़ेगी, जिस ओश्का आदर हुआ 
रुचि हुई उस ओरको पुरुषार्थ ढछेगा ओर पर्याय बढ़ेगी ही । जिसने 
अपनेको परसे एथक्र माना और जाना उसके विकार (-भशुद्धता ) 
टालनेका ही बल आता है परन्तु जिसने विकार भाषोंको (शुभशुभ 
रागको ) अपना मात्रा है, विकार और निर्मे आत्माका प्रथकू भेद 
नहीं जाना है उसके विकार भाबोंको दूर करनेझा और स्पभावपर्यायको 
बढ़ानेका बल आयेगा कहाँसे ? कहाँ स्थिर रहकर विकार भावोंकों दूर 
करेगा ? जेसे अंधेरा हटाना नहीं पड़ता-किन्तु उसके स्थानमें प्रकाश 
करते ही अंधेरा उत्पन्न ही नहीं होता हसप्रकार स्वभमावक्मी अस्तिमें रहकर 
विकार भावोंकी नास्ति की जा सकती है, परन्तु विक्रारमें स्थिर रहकर 
बिकारको किस प्रकार टाछा जा सकता है 
७“ क्रोध भी अन्य है, यदि ऐसा दे तो राग-द्वेष, हर्ष-शोक, रति- | 

अरतिके भाव सी चैतन्य सावसे अन्य ह--आत्माके नहीं' हैं. और 
आखलबों, कर्म, नोकर्म भी सब अन्य हैं, आत्मामें नहीं हैं, क्‍योंकि उनके 
जड्त्वमे अन्तर नहीं है, जिन भावोंसे तीथंकर नाम कर्मका बंध द्ोता है 
वे भाव भी आत्मासे अन्य हैं । 

सत्यकाी मिथ्या कौन कहता है ? असत्य ( असत्त्‌ दृष्टिबाल्ा ), परन्तु 
सत्यक्रो सत्य रशष्टियाल्न तो मिथ्या कहता नहीं है, फेचलक्षानी भी सत्यको 


कं 
$ रे ) 


खनन 
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मिथ्या नहीं कहते; सत्यको सत्य सच्चा ही कद्दते हैं परन्तु लिसके हृदयमें 
असत्य है वह सत्यको मिथ्या फद्दता है। सत्य यात नहीं जमती इसलिये 
खल्थछाहट हो जाती है । किसीको ऐसा छगे कि इसमें अकेला निम्यय ही 
आता है परन्तु अकेला निम्चय कहाँ आया ? क्या, यह सब व्यवहार नहीं 
है ? भेद करके समझे वह व्यवहार नहीं है? गुणरथान अनुसार-आंशिक 
भेद-विकल्प हो, राग-द्वेप हो, उन सबका ज्ञान करना वह व्यवहार ही है, 
निमिप्त-नेमित्तिक सम्पन्धको जानना, हेय-उपादेयका स्वरूप जानना, 
साध्य-साधकमावकी जानना, घह सब व्यवहार ही हे । 


निरचय अथोतत्‌ यथार्थ, व्यवहार अर्थात आरोप । जो आरोप है बह 
अनारोप नहीं हो सकता। राग-द्वेषकफे भाव जड़ हं--ऐसा कहनेसे छोग 
थरथरा उठते हैं परन्तु चतन्यके स्वभावमें राग-दूरेंष नहीं हैँ, वे अजाप्रत 
भाव दें चेतन्यकी जाग्रतिको रोकनेवाले हैँ उस अपेक्षासे उन्हें जड़ कहा 
जाता है। परन्तु राग-द्वेषके भाव कहीं जड़कर्म नहों करा देते; स्वतः जब 
विपरीत पुरुषार्थ्में युक्त होता है तब, राग-ट्वेष होते हैं, अपनी पर्यायमें 
होते हैं उस अपेक्षासे व्यवहारसे चेतन्यके भी कहलाते हैं । राग-द्वेष 
मेरे हूँ, में करता हँँ,--ऐसी दृष्टि तो जीवॉको अनाव्सि है ही, इसलिये 
उस जुद्धिको छुड़ानेके लिये ओर द्रव्यस्तमावकी ओर दृष्टि करने लिये यहाँ 
रष्टिकी प्रधानतासे थात की है। असली स्वभावकों प्रहण करनेवाली द्रव्य- 
इृष्टि हुए बिना घमंका प्रारम्भ और भवका अभाव होना असम्भव है । 
| द्रव्यस्थभाषमें राग-द्वेष नहीं हें इसलिये वे आत्माके नहीं हैं, इसलिये जैसा 
बस्तुका असछ़ी खभ्ाव है चेसा स्वरूप सुनकर जिसे झल्लाहट होती है 
निग्ययका पिरोध फरते हैं धह आत्माकी बात सुनने योग्य नहीं है । 


निः्बय (-यथार्थ ) रागको थंधका कारण सानना यथार्थ ही है । 
जिन भावषोंसे तीर्थेकर नामकर्मका घेंघ होता है वे साव भी विकारी 
भाव दें--अंधभाव हैं, जड़भाव हैं,--ऐसी वात सुननेसे छोगोंमें 
भरयराहुट होती हे; परन्तु भाई ! जरा ठहर तो सही ! सुन तो छे ! 
क्या गुणों द्वास बंध द्ोता है ? यदि गुणोंसे बंध द्ोता हो तो चंद कब 


कद्ानलैनशास्माठ ).. कर्ताकर्स अधिकार [ ३६५ 
कछूटेगा ? इसलिये जिन भावाँसे तीथंकर नाम्कर्मका बंध होता है वे साव 
सी विकारी भाव हैं। रृष्टिका विषय जो सम्पूर्ण _चेतन्यदलू है उसे एक 
थार इृष्टिमें झा तो सही! उस सम्पूर्ण चैतन्यद्लको लक्षमें लिये घिना 
अन्तरंगसे तू क्या प्रगट करेगा ? फहाँ जायेगा। 


तीर्थंकर नामकमंका बंध किसे होता है? रागका एक अंश मी | 
आदरणीय नहीं है--ऐसी मान्यता होनेके पश्चात्‌ ज्ञानी अमी पूर्ण 
वीतराग नहीं हुआ है. इससे पुरुषाथंकी फमजोरीसे प्रशस्तराग आ जाता 
है परन्तु रागको अशमात्र भी आदरणीय नहों माना है, तथापि कोई 
ज्ञानीको उस जातिका प्रशस्तराग जा जानेसे तीथर्थछ्डर नामकर्मका बंध 
होता है, अन्नानीको तीर्थद्भुर नामकर्मका बंध हो-ऐसा प्रशत्त राग नहीं 
आता, क्‍योंकि उसने परसे मिन्न _स॒तंत्र आत्माको नहीं जाना है और 
रागको आदरणीय माना है इससे उसे तीर्थक्लुर नामकर्मका घंध नहीं 
होता। परन्तु क्षानीको ही तीर्थक्कुर नामकर्म बेंधता है। 


जिस भाव द्वारा तीर्थक्कुर नामक बचैंधता है उस जातिका उच्च 
प्रशस्त भाव भी जड़ भाष है। कोई कट्टेया कि अरे! ऐसे उच्चसावको जड़ 
भाष फहा जाता है ? परन्तु जिस भावसे चेतन्यक्री जाग्र॒ति रुकती है उसे 
जड़ न कहेँ तो क्या कद्दा जाये ? जो चंतन्यकी जाग्रतिको रोकता है वह 
मुक्तिसाधक-स्वभाषवभाष नहीं होता परन्तु विरुद्ध प्रकाका ( -बेंधघसाधक ) 
विकारी भाव ही होता है और यह भाष द्वव्यदृष्टिसे जड़ ही है। 


फोई कहे कि ऐसी बातमे तो भगवानकी भक्ति भी ड़ जायेगी। 
अरे भाई |! देव-शुरु-शाक्षकी भक्ति, पूजा, प्रभावनादिके शुभभाव जेसे 
शानीके होते हैं बेसे अज्ञानियोंको नहीं होते । 

तीर्थछुर पद, चन्तलर्तीपद, वलदेवपद्‌,--पे समी पद सम्यग्हष्टि 
जीवोंकों ही बँधते देँ, क्योंकि ज्ञानीकों ऐसा भान है कि मेरा निर्मल 


आत्मस्रभाव ही आदरणीय है, उसके अतिरिक्त शगका एक आंश या 
चुद्गछका एक रजकण भी आदरणीय नहीं है। ऐसी प्रदीति होनेसे, अमी 


१६६ ] घमयसार प्रवचन... भंगवानश्रीकन्दकुन्द 
सम्पूर्ण धीतराग नहीं हुआ है इससे रागका भाग आता है उसमें उच्चप्रकारका 
शग आनेसे तीर्थंकर, चक्रवर्ती आदि पद्वियाँ बँधती हैं। धर्म भी ज्ञानीको 
होता है. और उच्च पुण्य भी ज्ञानीको होता है, अज्ञानीको आत्माके स्वभावकी 
खबर नहीं है, इससे उसे धर्म भी नहीं है और उच्च पुण्य भी नहीं है। ऐसी 
स्वाश्रयतत्त्वककी वात सुनकर यदि अंतर स्वानुभवसे वीतराग ज्लानखभावी 
अपने ज्ञायकतत्तवछा विश्वास करे तो सिद्ध गति है. नहीं तो मिंगोद गति 
है। तत्वके आदरमसे सिद्ध गति है और अनादरमे निगोद गति है; सिद्ध 
गतिमें जाते हुए वीचमें एक-दो भव हों उनकी यहाँ गिनती नहीं है और 
निगोदमें जाते हुए घीचमे अमुझ भव हों उन्हें भी नहीं गिना है, क्योंकि 
प्रस॒ प्योयर्में ठइस्नेका कार थोड़ा है ओर निगोदका कार अनन्तशुसा है। 
तत््वके अनादरका फल निगोद और आदरका फल सिद्ध गति है। 


प्रथम सच्चे द्वितके लिये, ज्ञानीके पास श्रवण करना चाहिये और 
सत्‌ स्वरूपदा अपूर्व आदर होना चाहिये। असली-निम्धय दत्त्वका आदर 
होनेसे रुचि बढ़ती है और रुचिमे वृद्धि होनेसे अन्तरोन्मुखताका पुरुषार्थ 
होता है, परन्तु यदि सत्‌ श्रवण करते समय आदर न हो तो उसकी 
रुचि भी कहाँसे वंढ़ेगी और बिना रुचिके पुरुषार्थ ऋद्वासि होगा? 


ज्ञानीके पुण्य परिणाम और जज्ञानीके पुण्य परिणामेर्मे भी अन्तर 
है। अज्लानीकी दृष्टि और ज्ञानीकी दृष्टिका किसी अकार मेल नहीं 
बैठता" अल्लानीकी सम्पूर्ण दृष्टि भेद-पराश्रयमें-परमे है और क्षानीकी 
सम्पूर्णदष्टि खमें है। दोनोकी दृष्टिमें उदय-अस्त जितना अन्तर है, 
अल्लानीके जो भाव होते हैँ वे सव अज्लानमय-जड़मय हैं और ज्ञानीके 
समरत भाव ज्ञानमय हैं, जामृतिस्वरूप हें। आत्माके भान बिना चौशापी 
छाखके अवतार धारण करे वह कहों आत्मा कहलाता है? अरे, झुसरागकी 
क्रियारूप आख्वतत््वको थारण करे वह भी आत्मा नहीं है आत्मा 
तो असन्तगुगमूर्ति, आनन्दका पिंड अवन्ध ज्ञानखभावी है, उसमे 
ही दृष्टि लगाकर उसका खाद के और उसमे लीन हो उसे आत्मा 
कहा जाता है। चहुर्थ गुणस्थान्चर्ती जीव्र जघन्य अन्तणत्मा है। 


कद्दानजैनशासमादा ]... कर्तीकर्म अधिकार [ ३६७ 


शुभरागको द्वितकर माले वह शगादिकों करने योग्य अर्थात्‌ भला 
मानता है, अपना सानता है, राग-द्वेषफो अपना माना तो वे दूर कदासे 
होंगे? दोषफा काल एक समय है और गुणोंका काछ त्रिक्रारू दे. 
विकारका एफ समय गया और दूसरा आया बह भी चला गया परन्तु 
वस्तु तो सम्पूर्ण रही, इसलिये वसतुमे बिफ्रार नहीं होता परन्तु पर्यायमें 
होता है। यदि चेतन्यवस्तुर्में शगादि विकार होता हो तो आत्मा जड़ 
हो जाये, भिन्न द्रव्यका लोप हो, ऐसा महान दोष आता है । भेदजञान 
द्वारा अवगुणका नाश होकर गुणकी पर्याय प्रगट होती है वह भात्माके 
खसावमेसे प्रगट होती है । 


जीव अनन्तकाल पूर्व सिद्ध परमात्मा हुआ और दूसरा अनन्त- 
काल परचात्‌ “इसमें परचात्‌ सिद्ध होनेवालेकी शक्ति क्या कमर हो 
ज्ञाती ई ? नहीं होती । पश्चात सिद्ध परमात्मदशा प्रगट करने बालेकी 
घवरशक्ति यदि घट जांदी दो तो वह आयेगी कहाँसे ? अर्थात्‌ श्रत्येक 
आत्माकी द्रव्य-गुणरूप धवशक्ति अनन्तकाल तक एक समान और एक दी 
प्रकारकी हैं उसमें अन्तर नहीं पडता । अनन्तकाल पूर्व सिद्ध होनेवाले 
और अनन्तकाठ परचात सिद्ध होनेवाले--दोनों आत्माओंकी शक्ति समान 
ही है। प्रत्येक आत्मा वरतुरूप अनादि अनन्त-अखण्डरूपसे जैसे की 
घेसी हे । 
लहाँसे विपरीत मानता है उसी जगह खोल कर तो बी सीधा 
मानना भी है । सीधी सान्यता करके विपरीन सान्यताकी छोड़ ! अखण्ड | 
बैतन्यतत्वकी रिद्धि-समृद्धिकी खबर नहों है इससे वाह्मदष्टिसे मानता 
है कि में इतना हैँ, वर्तमान संयोग विकार और अल्पन्नान जितना हूँ, 
परम्तु आत्मा उतना नहीं है। आत्मा शरीरादिसे, शुभाशुभपरिणामोंते 
रदित क्षानावि अनन्त शक्तिसे परिपूर्ण तत्त्व है । 


सयोग दंष्टिसे देखनेवाला अपने असली खरूँपकी देख नहीं 
सकता । जो भीका घढ़ा है वह घीमद् नहीं है परन्तु मिद्टीमय है, वैसे 
दी वर्णादिवात्य जीव है, वह ज्ञानमय है. किन्तु वर्णादिवाल्य नहीं है । 


३६८ ] समयसार प्रवचन [ भगवानश्रीकुन्दकुन्द- 


बिकारी पर्याय और शरीर हैं अधपर्य परन्तु वह आत्माका असली 
स्वभाव नहीं है। निमित्त और रागादिके भेदकी जानना सो व्यवहार 
है वह स्वतः्में नहों है--पैसा निषेध करना सो निम्थय । आत्मा स्वत्त' 
अनन्तगुणोंका पिण्ड अखण्ड द्रव्य है--बैसी प्रतीति करना और स्वत' 
परंबरूप नहीं है. पराक्षय और भेदरूप नहीं है इसप्रकार निषेध करना 
सो निम्बय है ॥ ११३-०११५॥ 

अब सांख्यमतके अनुयायी शिष्यके प्रति पुदुगलद्रव्यका परिणाम- 
स्वभावपना सिद्ध करते हैं ( अर्थात्‌ सांख्यमती प्रकृति-पुरुषको अपरिणामी 
मानता है, उसे समझाते हैं ) 

अब कोई एकान्त के जाये तो उसे समझाते हैं । कोई कहता है 
कि गग-द्वेष-क्रोधादि जड़के हैं; मेरे आत्मासें वे नहीं हैं, मेरा आत्मा 
तो शुद्ध है इसलिये अब में चाहे जैसे राग-द्वेष करूँ तो सी डर नहीं 
है क्योंकि वे तो जड़के हैं। उससे आधायदेव कहते हैं कि भाई! हम 
तुझसे वम्तुदष्टिकी बात करते हैं, उसमें तूने यद्द अडंगा क्‍या लगाया! 
बस्तुरष्टिसे आत्मा पविन्न निर्म है, परन्तु यदि अबस्थामें भी मद्नता 
न होती दो तो कौन निषेध करेगा? अपनी भूलके कारण अपनी 
अवश्यामें मत्निता होती है, इससे उसका निषेध किया जाता है। 
सांख्यमतका अनुयायी शिष्य प्रकृतिको अपरिणासी मानता है उसे 
समझाते हैं.--- 


,जीवे ण सयय॑ बद्ध ण सय॑ परिणमदि कम्मसावेण । 
जदि पोग्गलदग्यमिणं अप्परिणामी तदा होदि ॥१९ ६॥ 
कम्मइयवग्गणासु य अपरिणमंतीसु कम्मसावेण । 
संसारस्स अमावो पसज्जदे संखसमओ वा ॥ ११७॥ 
जीवो परिणामयदे पोशलदवब्याणि कम्ममावेण । 

ते सयमपरिणमंते कहं णु परिणामयदि चेदा॥ ११८ ॥ 


फट्टानजैनशास्रमाल्य ] कर्ताकर्म अधिकार [ ३६९ 


अह पयमेव हि परिणमदि कम्ममावेण पोरगल्ल दब्व॑ 
जीवो परिणामयदे कम्स कम्मत्तमिदि मिंच्छा ॥ ११९॥ 


णियमा कम्मपरिणदं कम्म॑ चिय होदि पोग्गर्ल दन्वं। 
तह त॑ णाणावरणाइपरिणदं मुणसु तच्चेव ॥१२०॥ 


जीवमें स्वय नहिं वद्धू, अरु नहिं कममावों परिणमे । 
तो वो हि इद्गलद्वव्य भी, परिणमनद्दीन बने भरे | ॥११६॥ 


जो बगेणा कार्माणकी, नहिं कर्मम्ावों परिणमे । 
संसारका हि अभाव अथवा सांख्यमत निश्चित हुवे | ॥११७॥ 


जो कर्मसावों परिणमावे जीव पुद्गछ द्रव्यको । 
क्यों जीव उसको परिणमावे, सवय॑ नहिं परिणमत जो १ ॥११८॥ 


स्वयमेत्र पुदूगलद्वव्य अरु, मो कमेमावों परिणमे । 
जीव परिणमातरे कर्मको, फमेत्वमें-मिथ्या बने ॥ ११९॥/' 


पुद्गलदरव जो फर्मपरिणत, नियमसे कमे हि बने । 
ज्ञानावरणइत्यादिपरिणत वोहि हुम जामो उसे ॥ १२५०॥ 


अर्थ“-यह पुदुगलद्रव्य जीपमें स्वयं नहीं घंधा है और कर्सभावरूप 
स्॒थ॑ परिणमित नहीं होता--ऐसा यदि माना जाये तो बह अपरिणामी 
सिद्ध होता है; और कर्मवर्गणाएँ कर्ममावरूप परिणमित न ह्ोनेसे संसारका 
अभाव सिद्ध हाता है अथवा साख्यमतका प्रसग आता है। 


पुनम्थ, यदि ऐसा माना जाये कि जीव पुदुगढद्रब्योंफी कर्तभाषरूप 
परिणमित करता है तो यह , प्रइ्न उठता है कि जो बर्गणाएँ स्वतः 
परिणमित नहीं होतीं उन्हें चेतन्य आत्मा केसे परिणमित कर-सकता हे 
झुथ॒वा, यदि ऐस| माना जाये कि पुदुगछद्वव्य अपने आप ही कर्मभावरूप 


३७० संमयसार प्रवचन [_ भगवानभीकुन्दकुन्द- 


परिणमित होता है, तो ऐसा कद्दना 'मिथ्या सिद्ध होता 'है कि--जीच 
कर्मको अर्थात्‌ पुदूगलद्वव्यको कर्मरूप परिणमित करता है। 


इसलिये जिसप्रकार नियमसे कर्मेरूप# परिणमित हुआ पुदुगलद्रत््य 
कम ही है उसीम्रकार ज्ञानावर्णादिरूप परिणमित हुआ पुद्ुगलद्रव्य 
प्ानावरणावि ही जानो । 


आत्माके साथ रहनेवाढी आठ कर्माकी मिट्टी अरधात्‌ ज़ड़कर्मोकी 
जो अवस्था होती है वह न मानी जाये और पुदूगछ कर्मरूप परिणमित 
नहीं हुआ ऐसा माने तो वह अपरिणामी सिद्ध होता हे तथा संसारका 
अभाव सिद्ध 'होता।है और उससे सांख्यप्रतका प्रसंग आता है। जो 
कमंकी अवस्थाको नहीं मानते उनके मतमे ऐसा आया कि काँटा 
और विष--ऐसी पुदूगलकी कोई अवस्था ही नहीं है, इसग्रकार पुदूगल 
अपरिणामी है, परन्तु बैसा कद्दनेवालेकी बात विल्कुछ मिथ्या है। 
काँटा और विष कोई भूलद्रव्य नहीं दें परन्तु परमाणुक्नी पयोयें हैं, 
परसाणुमे कर्मरुप परिणम्रित होनेकी द्राक्ति है। यदि परमाणु फर्मरूप 
परिणमित न होते हों तो संसारका अभाव सिद्ध हो और आत्माका 
मोक्ष सिद्ध हो, इस प्रकार आत्मामे विकार नहीं हे और विकार 
नहीं है अतः संसार मी नहीं है। यदि परमाणुकी अवस्था कर्मेरूप 
द्ोती ही न द्वो दो आत्मामें संसारका निमित्तकारण कौन दे? ससारका | 
उपादानकारण तो आत्माका भशुद्ध भाव है परन्तु उस अशुद्धभावके 
होनेमें जड़कम॑ निमित है। और विकार न दो तो उसका अभाव 
करके मोक्ष किसका किया जाये? इस प्रकारसे तो संसार और मोक्ष 
दोनोंका असाव सिद्ध हो। कमेंकी डपस्थितिका निर्मित विकारमें हे 
परन्तु खमावमें उसके अस्तिवका निममित्त नहीं हे। यदि विकारमें भी 
निमित्त न द्वो तो विकार द्वी न हो, इसलिये भाई ! यदि परमाणु कर्मरूप 
न होते हों तो संसारका अभांध द्वो जाँये। 





# कमे - कर्ताका कार्य, जैसे कि-मिट्टीका कार्य घड़ा हे । 


एहानजेनशास्रमाद्य ).. फर्ताकर्म अधिकार [ ३७६ 


कोई यह के कि पुदूगल्द्रत्य अपने आप परिणमित नहीं दोता 
किन्तु जीत्र उसे करमे्प परिणमित फंरता है । परन्तु भाई! जिप्त 
बसुतु्में स्वतःम ही फर्मरूप परिणमिन होनेकी दाक्ति नहीं है, अथवा 
स्पत्ता अपने फर्मरूप परिणमितत नहीं होती उसे दूसरा कैसे परिणमित 
कर सकता है श्सलिये सिद्ध होता दे कि पुदुगलद्रव्य अपने आप ही। 
फ्मेभायरुप परिणमित होता हें। जीए फर्मड्नों अथया पुदुगछवठ्यकों 
पर्मध्प परिणमित फरलता --शेसा कदना सिश्या सिद्ध पोता है। 
छेतम्यी बिफ्रारी परिणाम फमे नहीं फशाता डिन्‍्तु स्वत परिणमित्त होता 
है तय होते () नह आत्मामें नहीं है, और आत्मा जरमसे नहों है, जो 
तिसमें नहीं है छह पसे केसे श्दलेगा-परिणशिन फरेगा? दसठिये 
पुट्गल्दब्य ही ग्यत अर्भरूप परिणमित धोता 7 | एसप्रयार नियमसे 
कर्मरूप परिगमिन हुआ पदुगल्क्षब्य फमे ही है, टसीग्रकार सानारश्णादि- 
रूप परिणमित हआ पुदुगह्ट्धव्य शानावरणादि ही है । 


पुदूगलडी फर्मस्प अग्स्था आत्मा नहीं करता; सिन्न बत्तु सिन्न- 
परतुकी अपम्था नहीं फरती । मिश्नीकों खरर नहों होती कि में जीभ पर 
जाऊं नो गले , थार पत्थर पर गिरे तो नहों गछे , परन्तु उसमें घदलनेफी 
शक्ति है एससे म्थत परिवर्तित होती है, दसीग्रसर पुदुगलद्रव्यमे कर्मरूप 
परिणमितर होनेका ग्ययं सामथ्ये है, स्वत कर्तरुप परिणमित होता है-- 
आन्मा उस परिणमित नहीं फरता । 


आधायदेयन पहले फ्ठा था कि--क्रोध, मान, माया, छोभ तेरे 
आत्माका' स्भात्र नहीं है, यद्ध विकारी वृत्तियाँ आत्माफे अन्तर- 
घरकी नहीं हैं । थे होतीं तो आत्माकी पर्यायमे हैँ, परन्तु क्षणिक है, 
सेयोगी भाप है इससे उन्हे जड़का फटा था । इससे फोई ऐसा समझ 
जाये कि क्रोध, मान, माया, छोभादि सब जढ़फे है--णसा आपने कहा 
है. नो ने शले रहे, हम उन्हें टालना नहीं है। अब हम चाहे जैसे पत्ते 
विषय सेवें, लंपटता करें तो फोई हानि नहीं है? करे' मूस! मर 
जायेगा ! घढा जायेगा नस्क-निगोदम ! एसी उत्तम स्वभावक्ती बात 


३७२ ] समंयसार पवंचन [ भंगवानश्रीडुन्दकुन्द- 
खच्छन्दी होनेके लिये नहीं कंदी है; पुण्यभावोंको छोड़कर पापभावोंमें 
जानेफे लिये नहीं कही है, परन्तु वे विकारी भाव तेरा स्वभाष नहीं 
ईं--वैसी श्रद्धा फरनेको कहां है ज्योंके त्यों विषय-विकार और 
गृद्धिभाव करता रहे--उसके लिये आचायदेवने यद्द बात नहीं कही है, 
परन्तु उन भावोंकों दूर करनेके लिये वात फी है । नित्य-स्वभाव विरुद्ध 
मिथ्यात्र रागादि विकारीभाव दें वे आस्रव तत्त्व हैं वे ठुझ्में नहीं हैं, 
इसलिये तू ध्रुव रव॒भावदष्टिका पुरुषार्थ करके उन घिकारी भावोंका 
नाथ कर, दस प्रकार उन विकारी भावोंको नष्ट करनेके लिये स्वभाव- 
इृष्टि बतलाई है. परन्तु उन्हें रखने और खच्छन्दी होनेके लिये नहीं 
कहा है । यदि अज्लानसावसे स्वत' तू राग-द्वेषके भाव न करता हो 
तो संसार किसका ? और यदि संसार अवस्था न हो तो मुक्तिका 
उपाय कहाँ रहा ? वह कुछ भी नहीं रहता. इसछिये तेरे भुषस्वभाषमें 
| राग-द्वेघ आदि भाव नहीं हैं--ऐसी दृष्टि कर! यह कहनेका तात्पये है। 
' ससार और मोक्ष दोनों पर्यायें आत्माकी अवस्थामें होती हैं; वे दोनों 
पर्थार्यं ३भ;ी एक साथ नहीं होतीं--जब संसारपयाय होती है तब 
मोक्षपर्याय नहीं होती और जब मोक्षपर्याय हो तब संसारपरयाय नहीं 
होती । आत्मामें अनादिकी संसारपर्याय है, इसलिये आत्माके स्वभावको 
पहिचान कर स्वभावदृष्टि करके उसमें स्थिर हो तो भोक्षपयाय श्रगट हो 
और संसारपयोयका अभाव तो जाये । संसारपर्यायका अभाष करनेके 
लिये स्पभावदृष्टिकी घात की है । 


यदि पुदुगलद्रन्य जीवमें खयय॑ न बेघकर कर्मबन्धरूप स्वयं परिणमित 
न हो तो वह अपरिणामी ही सिद्ध हो। ऐसा होनेसे संसारका अभाव 
हो. । क्‍योंकि पुद्गलद्रत्य कर्मरूप परिणमित न हो तो जीव कर्मरद्दित 
सिद्ध हो, फिर सेसार किसका ? 


आठ फर्म यदि खय्य परिणमित न दो तो वह अपरिंणामी सिद्ध 
हों । उनमें परिवर्तित होना सिद्ध न हो तो उससे वे क्रूटस्थ मिद्ध होंगे, 
और इससे संसार मी सिद्ध नहीं होगा । 


कद्ानलिनशास्माल |]... कर्ताकर्म अधिकार [ ३७३ 


परमाणुमें परिणमित होनेकी शक्ति न हो तो बह परिषर्तित न हो, 
अर्थात्‌ एफ ही रूप रहे, इससे आत्मामें विफारका निमित्त न हो। 
विकार दोनेमें निमित्त न हो तो बिकार भी न हो और विकार न हो 
तो संसार भी न हो, संसार न हो नो स्वभाव और मोशन हो। 


पुदुगलट्रब्यकी स्धुल अबस्था इृष्टेगोचर होती है। अफीमके 
परमाणु म्वतंत्रतया परंणमित होते ६। लकड़ी पानीमें नहीं डूबती 
पह पुदुगल्द्रब्यका परिणमन है। लोहेका छोटा सा टुकड़ा पानीमे 
डाह्य जाये तो यह डूब जाता है घर भी पुदुगलद्रब्यका परिणमन है! 
परमाणु जब ल्‍्कडीकी अधस्थास्प हुए तय नहीं ड्बते परन्तु लोहेकी 
अवस्थारूप हुए तथ उचथते हैं। अनेक परमाणु एकत्रित हुए इसलिये 
ड़बते हैं और फ्म परमाणु एइपट्टे हों तो नहीं डूबते--ऐसा नहीं है। 
ले पके टुफ्छेमे फम परमाणु हैं सथापि बढ डूब जाता हैं और हफड़ीमे 
बहुत परमाणु हैं नय भी तेरती है! बह सब परमाणुओऑकी अचस्था 
ईै। परमाणुफ़ा अर्थ हूं अन्तिमसे अन्तिम सूक्ष्म रजकण, उसमे कमी 
नरनेकी अयम्या होती हैं और कभी छूबनेकी। उसीप्रकार परमाणुमें 
फर्मरुप परिणमित द्वोनेफकी शक्ति भी है, इससे वह स्पर्य कमेरूप 
परिणमित दोते 5 । 


कम अपने आप परिणमित द्वोते है उन्हें अन्य फोई परिणमित 
नहीं फरता। यहाँ जो ऐसा तर्क किया जाये कि--“ जीव पुद्गलद्रब्यको 
कर्ममायरुप परिणमित करता है इससे संसारका अभाव नहीं शोता,” 
तो उसका निराकरण दो पक्षेसे किया जाता है.--क्या जीव स्वर्य 
अपरिणमित पुदूगलद्वब्यफों कम्रेभावरूप परिणमित फरता है या स्वये 
परिणमित होनेबालेको ? प्रथम तो, खय्य॑ अपरिणम्तित पुदुगरद्वव्यको 
परके द्वारा परिणमित नहीं क्रिया जा सकता, क्योकि (घस्तुमें ) जो 
शक्ति म्वत' ( अपनेसे ही ) न हो उसे अन्य फोई कर नहीं सकता, 
( इसल्ियि प्रथम पक्ष असत्य हैं।) और स्थयं परिणमित होनेबरालेको 
से। पर (अन्य ) परिणमित करनेवालिफी श्रपेक्षा नहीं होती, क्योंकि 


१७४ ] संमयसार प्रब्धन. भगवानश्रीकन्दकन्तै- 


! चत्तुकी शरक्तियाँ परकी अपेक्षा नहीं रखती, ( इसलिए दूर्सरा पक्ष भी 

असत्य-है | ) इंससे -पुद्रलिद्र्य; स्वयमे्व परिणमन स्वभाववाल्ा' है। 

आत्मा" स्व जिंस द्वव्येमें परिबंर्तित होनेकी' शक्ति हो उसे' 
परिवर्तित करेगा या जिसमें परिवर्तनशंक्ति न हो उसे १ पर्रमांणु यदि 
| स्वयमेव परिवर्तित न होते हों तो आत्मामें शक्ति नहीं कि उन्हे: पलट 
सके ? जिस बस्तुमे परिवर्तन शक्ति न हो उसे दूसरा द्रव्य परिणमन 
नहीं दे सकता अथात्त्‌ उसे पल्ट नहों सकता। और यदि पुदुगलद्गब्य 
अपने आप ही परिवर्तित होता है, उसमे स्वत. ही परिवर्तनर्शक्ति है; 
तो फिर उसमे आत्माने क्‍या किया ? क्योकि जो स्वत ही परिणमित- 
होता है उसे दूसरेने परिणमित किया, बह कहना मिथ्या सिद्ध- होता 
है। बस्तुकी शक्तियों परकी अपेक्षा नहीं रखती । 

आत्मसामे राग-द्वेषछा जो विकारी दोष द्वोतो हैँ वह परमाणु नहों 
है परन्तु आत्माका अरूपी भाष है, चेतन्यका अरुपी चिदाभास है। 
फ्रोध आत्मा करता है, कर्म नहीं कराता. बिपरीत पुरुषाथेसें जीव 
रत, फरता है' और सम्यग्पुरुषाथेसे स्वत: टाल सकता है। छाखों 
तीथेकर या केबलियोंके निकट बेठा हो, परन्तु याद खर्य न बदले तो 
फोई उसे घदल नहीं सकता। इस गाथामें कम अपने आएं परिणुमित 
होते हैं--बैसी बात है, और इसके पश्चात: आत्माके ओरकी गाथा 
आयेगी वहाँ फहेँगे कि विकार आत्मा करता है, झूम विकार नहीं कराते। 
पहले ऐसा कहा था कि आत्मामें संसार नहीं है, वह द्र॒व्यदृष्टिकी 
मुख्यतासे - पर्यायकोी गौण करके कहा था, परन्तु अचस्थाहृष्टिसे संसार 
तुझमे है, तेरी पर्यायमे है। तेरी पर्यायमे ससार न हो तो उसे दूर 
करना नहीं रहता--ऐसा आगेकी गाथाओंसे कहेंगे । 

पुदूगलछक्ष्म अपने आप स्वय परिणम्रित द्ोता है; परद्वव्य उसे 
परिणमित्त हों करता: बस्तुकी शक्तियाँ परकी अपेक्षा नहीं रखती | 
लहेमेसे छकड़ी क्रमश परमाणुकी अपस्था बद॒त्कर' होती है--बह 
परमाणुकी "अपनी -शक्ति' हैं । ,परमाशु खतंत्रतयाी बदलकर सेहेमेंसे 
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लकड़ी होती है और लंकईसे लोहा' भी परमाणुक्ोंके श्वतंत्रहूपसे 
बदलनेसे होता है | किसी मी वस्तुमें प्ररिवर्तित दोनेकी जो शक्ति है 


बह परकी अपेक्षा नहों रखती, यदि परकी :अपेक्षा रखे तो... बस्तु( 


पराधीन हो जाये | -किसीको ऐसा बिचार हो -कि परबस्तुका निमतित्त 
तो है न? निमित्त मात्र होता है, प्रस्तु बह किसी द्रव्यको बदल नहों 
देता--परिणमित नहीं कर देता । बरतु किसीकी भ्पेक्षा नहीं रखती, 
द्रव्ययी पराधीनता नहीं किन्तु स्वाधीनता है, निमित्त मान्न उपस्थित 
'होता है परन्तु परबस्तुको बह बदरछ' नहीं देता । अस्तुस्वरूप जेसा है 
बैसा ही समझे तो 'सम्यग्ज्ञान हो जाये । शरीरका बदलना, छिलना- 
झुलना इत्यादि कार्यका कर्ता पुदूगल द्रव्य है फारण कि-पुदुगलद्रव्य 
स्वत” परिणमित होकर उसरूप दोता है, आत्मा उसे नहीं कर देता । 
आठ फर्म अपने आप द्वी परिणमित हो रहे हैं; जो स्वतसे ही बदलता 
हो उसे दूसश बदलता है--ऐसा कहना मिथ्या है । निमित्त होता 
अवश्य है परन्तु वस्तुपरकी अंप्रेक्षा नहीं रखती, स्वतः परिणम्रित होती 
रहती है । 


पुद्गलद्रव्य परिणमन स्वभाववात्य खवयमेव है । ऐसा होनेसे जिस- 
प्रकार घड़ेरूपमें परिणमित हुईं मिट्टी ही स्वत घड़ा है बेसे ही, जड़ 
स्वभाववाले ज्ञानावरणादि कर्मरूप परिणमित हुआ पुदुगलद्गरव्य ही खत' 
जञानावरणादि फर्म है । इसमप्रकार .पुदुगलद्रच्यका खर्तत्र परिणामस्वभावषपना 
सिद्ध हुआ। 


घड़ेका कर्ता कुल्हार हे---ऐसा क़दना यथार्थ नहीं है, क्योंकि 
चस्तुकी शक्ति परकी अपेक्षा नहीं रखती । मिट्टीसें बदलनेकी शक्ति है, 
घड़ा होनेमें मिट्टी स्वत. ही सन्मुख दो रही है, मिट्टी स्वतः परिणमित 
दोकर घटा द्ोता है । उसीम्रकार ज्ञानावरगादि ,पुद्गलकर्मरूप पुदुगल्ों 
स्वत' परिणप्रित .होकर होते "हैं, तेरा तत्त्व .पथरू है-और उसका तत्व 
पृथक है; प्रत्येक दृब्य प्रथकू है, इसप्रकार पुदुगलुद्रव्यका परिणाम- 
स्वभावपना सिद्ध हुआ | 


! 
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अब इस अथेका कल्शहूप काव्य कहते हैं:--- 

( उपज्ञाति ) 
स्थितेत्यविध्ना खद पुद्गठस्य 
स्वभावभूता परिणामशक्तिः 
तस्यां स्थितायां स करोति भाव॑, 
यमात्मनस्तस्थ स॒ एवं कर्ता ॥ ६४॥ 

अर्थ:--इसम्रकार पुदुगलद्रव्यकी स्वभावभूत परिणमनदाक्ति निर्विध्न 
सिद्ध हुईं। यह सिद्ध होनेसे, पुद्गलद्रव्य अपने जिस भावको करता है । 
उसका वह पुदुगलद्रव्य ही कर्ता है । 

पुदूगलद्रच्यमें स्वभावहपसे परिणमित होनेकी अर्थात्‌ स्वभावरूप 
परिवर्तित द्वोनेकी शक्ति निर्विष्नतया सिद्ध हुईं | पुद्गरदद्रव्यमें परिण- 
मत होनेकी अर्थात्‌ अवस्थासे अवस्थान्तर दोनेक्री शक्ति खतंत्र है 
उसे परिणमित होनेमें कोई वीचमें विध्न नहीं कर सकता | जो ऐसा 
कहते दें कि हम दो तो जड़का कार्य हो, वैसा कहनेवालेसे कहते है 
कि नि'शंकतया पुदुगढद्रव्यकी शक्ति निर्विध्य सिद्ध हुई, परमाणुमात्र 
अपनी एक पर्यायसे दूसरी पर्यायकोी स्वयं बदलता है, परमाणु स्वत” 
दी एक अवस्थासे परिणमित होकर दूसरीमे उत्पन्न होता है उसकी 
' अवस्था दोनेसे उसीका कारण है, किसी परका कारण नहीं है--ऐसा 
; निश्चित्‌ होनेसे पुगलद्रव्य अपने भावोंकों करता है, उन भावोंको घद्द 
स्वत दी कर्ता है । 

अब जीवका परिणामीपना सिद्ध करते हैं'-- 


ण सर बद्धों कम्मे ण स्य परिणमदि कोहमादी हिं। 
जइ पस तुज्ञ जीवों अप्परिणामी तदा होदी ॥ १११॥ 
अपरिणमंतद्चि सय॑ जीवे कोहादिएहि मावेहि। 
संतारस्स अभावी प्तज्जदे संखतमओं वा॥१२२॥ 
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पोग्गलकम्म॑ कोहो जीव परिणामएदि कोहत्ते । 
तें सयमपरिणमंतत कहं णु परिणामयदि कीहो ॥१२३॥ 
अह प्यमप्पा परिणमदि कोहमावेण एस दे बुद्धी । 
कोहो परिणामयदे जीवं कोहत्तमिदि मिच्छा ॥१२५॥ 


कोहुबजु्तो कोहो माणुवजुत्तो य माणमेवादा । 
माउवजुत्तो माया लोहुबजुत्तो हवदि छोहों ॥१२५॥ 
' नहिं बद्धकर्म, स्वयं नहीं जो क्रोधभाषों परिणमे । 
तो जीव यह तुझ मतविषे, परिणमनहीन बने अरे ॥१२१॥ 
क्रोधादिभावों जो स्वयं नहिं जीव आप हि परिणमे । 
संसारका हि अभाव अथवा सांख्यमत निश्चित हुवे ॥१२२॥ 
जो क्रोध-पुद्गलकमं-मीवको, परिणमावे ऋषधमें । 
क्यों क्रोध उसको परिणमा्रे जो स्वयं नहिं परिणमे ॥१२३॥ 
अथवा स्वयं जीव क्रोधभाषों परिणमे-तुझ्म बुद्धिसे । 
तो क्रोध जीवको परिणमावे क्रोधमें-मिथ्या बने ॥१२४॥ 
क्रोधोपयोगी क्रोध, जीव, सानोपयोगी मान है | 
मायोपयुत माया अवरु छोमोपयुत छोम हि बने ॥१२५॥ 
अर्थ --सांख्यमतके अनुयायी शिष्यके प्रति आचार्यदेव कहते हैं कि 
है भाई! यह जीव खय्यं कर्ममे नहीं वंधा है, और स्वयं क्राधादिभावरूप 
परिणमित नहीं होता--ऐसा यदि तेरा मत हो तो वहू ( जीव ) अपरिणामी 
सिद्ध होता है। और जीव स्वतः क्रोधादिभावरूप परिणमित न द्वोनेसे 
संसारका अभाष सिद्ध होता है अथवा सांख्यमतका प्रसंग आता है। 
पुनत्य, पुदुगलकर्म जो क्रोध है वह जीवको क्रोधरूप परिण- 
मित्र करता है--ऐसा तू मानता है तो यह प्रश्न द्वोता है कि जो स्वतत' 
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परिणमित नहीं होता ऐसे जीवको क्रोध केसे परिणमित कर सकता है 
अथवा यदि आत्मा अपने आप क्रोधभावरुप परिणमित होता हे--ऐसी 
तेरी बुद्धि हो तो ओऋध जीवकी क्रोधरूप परिणमित करता ह्े-ऐसा 
कहना मिथ्या सिद्ध होता है । 

इसलिये यह सिद्धान्द है. कि क्रोधमे उपयुक्त (अर्थात्‌ जिसका 
उपयोग कऋ्रोधाकारमे परिगरित हुआ है ऐसा ) आत्मा क्रोध ही हे, 
मानमे उपयुक्त आत्मा मान ही हैं, मायामे उपयुक्त आत्मा माया है और 
छोभमे उपयुक्त आत्मा छोभ हे । 


यदि आत्मा खत ही राग-द्वेषमे विकार भावसे सर्य परिणमित 
होकर न होता हो, क्रोध, मान, माया, छोभ, राग-द्वेषरूप आत्मा स्रत' 
परिणमित होकर न होता हो तो जीच्र अपरिणामी सिद्ध होता है और 
आत्माकी अवस्थामें विकार हुए बिना संसार किसका ? संसार आत्माकी 
बिकारी अवस्था है यदि वह आत्मामे न होती दो तो संसार हद्वी न हो 
और संसार न हो तो मोक्ष मी न हो । 


कोई कहे कि क्‍या किया जाये भाई ! कर्मका ऐसा तीन्र उदय 
हो धन्घेमे सच्चा-झुठा तो करना पडता है। परन्तु वेसा कहनेवालेकी 
बात बिल्कुल म्रिथ्या है । यदि तू क्रोधादिमे परिणमित न हो तो क्या 
जड़ ठुझे वल्त्‌ क्रोधादिम छगाता है? यदि जड़ तुझे क्रोवादिमे 
परिणमित करे तो जड़ चेतन्यके परिणाम कतो हुआ इसप्ते दो द्रव्य 
एक हो गये । परतु ऐसा बरतुका स्वभाव है ही नहों, आत्मा स्वत 
ही क्रोधादि विक्रारहप परिणम्रित होता है उस समय जड्कमे निम्ित्तरुप 

हित है. । 

सांख्यमत आत्माको विल्कुड शुद्ध मानता है, अवस्थाको मानता 
ही नहीं। पूर्वकी कितनी ही गाथाओँमे ऐसी वाव आई थी कि 
आत्मा छझुद्द हे और क्रोवादि जड़ है, परन्तु इस गाथामे अवस्थाकी 
बात की है, क्योंकि कोई शुष्क ऐसी वात न के जाये कि अपनेको तो ऐसे 
के ऐसे विपय-फपाय करना चाहिये, क्योंकि आत्मा तो श॒द्ध है, इसलिये 
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चाहे जैसे विषयादिमे बर्तन करें तो भी कोई हानि नहीं हे। वेसी 
झुष्कता न होनेके लिये आचार्यदेव समझाते हें कि क्रोध, मान, साया, 
छोस इत्यादि विकारी भाव तेरे आत्माकी अबस्थामे होते है। एकबार 
कहा कि ऋधादि तेरे नहों हं और फिर कहते हैं: कि क्रोधादि तेरी 
अवस्थामे द्ोते है। क्रोधादि भाव तेरे स्वरूपमे नहों हें--ऐसा कहा वह 
घुब॒ शक्तिरुप वस्तु सम्यक्ुश्रद्धाका विषय हे। सम्यकृश्रद्धा परिपूर्ण 
अखण्ड द्रव्यकोी स्वीकार करती है, वह अपूण, पूर्ण या |चकारी पर्यायको 
स्वीकार नहीं करती, परन्तु श्रद्धाके साथ रहता हुआ ज्ञान परिपण 
अखण्ड द्रव्यकों जानता दे और अपूर्ण, पूणे एवं ,बकारी पर्यायको 
भी जानता है, तथा वह जानता है कि मलिनता मेरे पुरुषार्थवी अदक्तिसे 
होती है। इसप्रकार अबस्थाको बतछानेके लिये यहाँ अवस्थारष्टिसे 
कट्दा है अवस्थामे मल्निता है अवश्य, नहीं हो--ऐसा नहीं है । यदि 
अवस्थाको मलिन न माने तो ज्ञान मिथ्या सिद्ध होता है, पुरुषार्थकरी 
अद्यक्तिसे स्व॒व' यदि विकारी अवस्थारूप परिणमित न हो तो मलिनता 
न हो, जड़कम सलिनता नहीं करा देते । यदि जड कर्म मलिनता कराये 
तो संसारी जीवोंके साथ कम स्थायी ही हूँ वे तो म्निता कराते ही 
हेँगे और तुझे शुद्ध होनेका प्रसंग ही नहीं आयेगा, परन्तु कम आत्माको 
क्रोधादिभावरूप परिणमित नहीं करते, स्वत विकारी अवस्थारूप 
परिणमित द्वो तो क्रोघादि कपाय दोते हें। इसप्रकार रोष, मान, 
विषय, कपाय इत्यादि अपने ही कारणसे हैं, इससे यह वात मिथ्या 
सिद्ध होती हे कि जड़कर्म जीवको क्रोधादि भाव कराते हैं। इसलिये 
त्रिकाली नियम हे कि जिसका उपयोग क्रोधाकार्मे परिणमित हुआ 
है ऐसा आत्मा क्रोध दी हे, मानमे युक्त आत्मा मान ही है, मायामे 
छगा हुआ आत्मा माया ही है और लेभमे लीन आत्मा लोभ ही है। 


आत्माका असली स्वरूप तो शुद्ध है, पवित्र है, परन्तु पुरुषार्थकी 
अवक्तिसे अपने स्व॒रूपसे च्युत होकर--स्बरूपमे स्थिर न रहकर 
अरुचि, परचाताप, क्रोध, मानादिमें युक्त हो जानेसे अपनी अवस्थामे 
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वे मलिति भाव होते हैं। वह विकारी पर्याय आत्मासे प्रथकू नहीं है--- 
ऐसी अभेद अपेक्षासे कह दिया है कि आत्मा क्रोध ही है। 


कर्म कोध कराते दें बेसा मी नहीं है और आत्मामें क्रोध प्रविष्ट 
हो जाता है वह मी ठीक नहीं है। जब स्वतः क्रोधरूप अवस्थामे 
! परिणमित द्वोता है तब अवस्थामें क्रोध होता है, परन्तु सम्पूर्ण आन्मा 
' फ्रोधरूप नहीं हो जाता। यदि सम्पूर्ण आत्मा क्रोधरूप हो जाये तो 
ऋ्रोध दूर केसे हो ? 
संसारी जीव ऐसा मानते दें कि में क्रोध करूँ तो संसारकी व्यवस्था 
चले, घरके आदमी, लड़के और नौकर-चाकरोंको धमकी दिखाऊँ तो वे 
सुधरें। देखो ! यह विपरीत अभिप्राय ! धमकी तू दिखाये, क्रोध तू करे 
और सामनेवाद्य सुधर जाये यह कैसे हो सकता है? थदि तेरी सच्ची 
सल्ाइसे सामनेवाला सुधरता हो तो तेरे क्रोधादि भाबोसे उसे विगड़ना 
चाहिये; क्योंकि सिद्धान्व तो एक ही होता है। परन्तु तेरी वह बात 
मिथ्या हे; तेरे झुभाशुभ भाषोंसे भावोका फछ तुझको ही है, सामनेवालेका 
सुधरना-विगड़ना उसके दाथकी बात हाथकी बात है, उसकी अवध्थाकी व्यवस्था उसके 
कारणसे द्ोती है! तू मानता है कि नौकर-चाकरों पर दवाव रखेँ तो 
काम दो--वह वात वचिल्कुछ मिथ्या है, तुझसे सामनेवाला नहीं दवता 
किन्तु तू सबूत अपने ऋरघसे दवा हे, सामनेवालेका सुधरना-विगड़ना 
उसके कारणसे हे। सब द्रव्य स्वतन्त्र दें, कोई किसीको खुधार नहीं 
सकता, प्वच. जब अपने द्वारा सुधरेः तब सामनेवालेको निमित्त ऋद्ा जाता 
है। परन्तु अघानी जीव मान बैठता है कि मुझसे सुधवा और मुझसे 
विंगड़ा; किन्तु वास्तवमे अपनेसे ही विगड़ा या सुधरा है। समत्त द्रव्य 
खतन्‍्त्र हैं, जो जिसको अनुक्ृूछ हो वह करता है, कोई किसीका किंचित 
भी नहीं कर सकता। 


यह जीव स्वयं कर्मम्र न वेंधकर करघादिभावरूप स्वयमेव परिणमित 


न हो वह वास्तवर्में अपरिणामी ही सिद्ध हो। ऐसा होनेसे संसारका 
अभाव दोगा। 
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यदि जीव खतय॑ कर्ममें न बँधा हो अर्थात्‌ भाववन्धनमें न बंधां 
दो, जीवमें वेंघनेका विकारभाव न हो अर्थात्‌ स्रतः राग-द्वेषके विकार- 
भावरुप न होता द्वो त्तो वास्तवमे आत्मा अपरिणामी सिद्ध हो अथौत्‌ 
कर्म विकारभावमे आत्माको परिणमित करें परन्तु आत्मा खतः विकार- 
भावरूप न परिणामे तो आत्मा अपरिणामी सिद्ध हो। 


आत्मा विकाररूप होता है और विश्ृवरका नाश मी करता हे 
तथा स्वभावभावरुप भी प्रगट होता है, उसमें आत्मा स्वय-अपने आप 
परिवतित द्ोता है। गाग-द्वेष और शुभाशुमभ वृत्तिओंकी अवस्थारूप 
रदि आत्मा स्वत्त परिणमित न दो तो संसारका अभाव दो, विकारमें 
आत्मा बिल्कुल ही न हो तो आत्माका सोक्ष हो जाये । 


यदि यहाँ ऐसा तर्क किया जाये कि “ पुद्गलकर्म जो क्रोधादिक 
हैं बे जीवको क्रोधादिभावरूप परिणमित करते हैं. इससे संसारका 
अभाव नहीं होता ” तो उसका निराकरण दो पक्षोंसे किया जाता है--- 
पुदूगठछकम जो क्रोधादिक हैं. वे स्वयं अपरिणमित जीबको ऋरेधादि- 
भावरुप परिणमित करते हैं था स्॒य॑ परिणमित होनेवालेको ? प्रथम 
स्वयं अपरिणमित्तको पर द्वारा परिणमित नहीं किया जा सकता, क्योंकि 
(बसतुमें ) जो शक्ति स्वत न हो उसे कोई अन्य प्रगट नहीं कर सकता। 
और स्वयं परिणमित होनेवालेकी तो पर ( अन्य ) परिणमित करनेबालेकी 
अपेक्षा नहीं होती, क्योंकि वस्तुकी शक्तियाँ परकी अपेक्षा नहीं रखतों। 
(इसप्रकार दोनों पक्ष असत्य हैं।) इससे जीव छ्वयमेव परिणमन 
स्वभाववाट्य होता हे! 

जड़ क्रोप, जड़ कर्म, आत्मा विकाररूपसे न होता हो उसे विकार- 
रूप करते हैं अथत्रा आत्मा विक्रारहप होता हो उसे विकाररूप करते 
हैं? उन दोनोंमें किस प्रकारसे वात है ? 

यदि आत्मा विषय-कषाय, राग-द्वेषादि विकारी भावरूप 
परिणमित न हो तो अन्य कोई उसे बदल नहीं सकता-परिणमित नहीं 
कर सकता। जो स्वतः अपने आप बदलता ही नहीं उसे दूसरा कोन 


३८२ समयसार प्रवचन [ भगवानश्रीकुन्दकुन्द- 


बदल सकता है? जो अपने आप विकाररूप परिणमित नहीं होता उसे 
जड़कर्म किस प्रकार विऊझाररूप परिणमित कर सकते हैँ? और स्वयं 
अपने आप ही वदलता है, स्वयं ही विकाररूप परिणमित होता हो तो 
उसे परकी अपेक्षा लागू नहीं होती । पहले कहा कि जिसमें स्वतः 
परिणमन-शक्ति नहीं है उसे दूसरा केसे परिणमित कर सकता है? और 
दूसरी वार कहा कि यदि स्वयं परिणमित होता हो फिर दूसरेकी अपेक्षाकी 
आवश्यकता नहीं हे । वस्तुक्ी शक्तियाँ परकी अपेक्षा नहों रखतीं, स्वय- 
अपने आप ही विकाररूप परिणमित होती हैं उसमे परका साथ नहीं 
है । यह पहली द्रव्य-गुण-पर्यायक्री स्वतंत्रता माननेकी व्यवह्ार्शुद्धि 
बतलाते हैं । कम तुझे वात राग-द्वेप कगते है--ऐसी मान्यतासे 
सखसावकी शुद्धि नहीं होगी, परन्तु यदि ऐसा माने कि कर्म मुझे राग-द्वेष 
नहीं कराते, में अपने पुरुपार्थकी अशक्तिसे अपनी भूलसे राग-द्वेंषमे 
परिणमित होता हूँ इससे विकार होता है, तो यह अभी व्यवह्यार्थुद्धि 
है.। आंतरंगमें शुभाशुभ परिणामोंसे मी आत्माका स्वरूप प्रथकू है--ऐसी 
द्रव्यदष्टकी बात तो अमी बाकी रहती है । यह दोनों तो द्रव्यकी 
स्वतंत्रताकी वात हुईं । 
जड़ और चतन्य दोनों स्वतन्त्र-प्रथछू पदार्थ हँ, कोई किसीको 
बदल नहीं सकता । कितने ही ठोग कहते हेँ कि--जैसे कर्म उदयमे 
आये बसे ही पुण्य या पापके परिणाम होते हे, परन्तु वैसा नहीं है । 
यदि तेरे भावोंमें मन्दकपाय हो तो पूजा-भक्तिके शुभपरिणाम हो और 
तीव्र क्पाय हो तो विषय-कपाय होते हेँ, वह सब तेरे ही कारणसे 
होता हे,--कर्मके कारण नहीं | तेरा वीर्य अधिक बिपरीत होगा तो 
| तीत्र राग-द्वप होंगे और यदि अल्प बिपरीत होगा तो मन्द्‌ राग-द्वेंप 
होंगे, जिस ग्रकार तेरा वीय॑ होगा हा 2 से ही शग-ट्वेष होंगे। कमेका 
मन्द उदय हो तो मन्द राग-द्वेष होते हैँ ओर तीत्र उदय दो तो तीज्र 
राग-द्वेप होते ह--ऐसा चस्तुस्वल्प नहीं है । स्वत* तीजत्र या मन्द 
राग-ट्वेप करना वह आत्माके हाथकी वात है, कर्म तो निमित मात्र 
हैं । स्वत. जिस अकारसे युक्त होदा है उस प्रकार राग-द्वेप होते हैं । 


कहानजैनशास्यमाला ] कर्ताकर्म अधिकार [ ३८३ 


चतन्य स्वयं विकाररूप परिणमित होता है, तथापि जड़ परिणमित करता 
है ऐसा कहना मिथ्या है । चेतन्य स्वत परिणमित नहीं होता परल्तु 
जड़ परिणमित करता है बेसा कहना भी मिथ्या हे, क्योंकि जो स्वत 
अपने आप परिणमित नहों होता उसे अन्य कोन परिणमित कर समझता 
है? इसलिये दोनों पक्ष मिथ्या सिद्ध होते है । आत्मा विकार हक 
स्वतंत्र है तो फिर अधिकारी आत्मथर्म प्रगट करनेमे तो सखतंत्र होगा ही, 
उसमे नवीनता क्‍या है? आत्मा बिकार परिणाम या अविकार परिणाम 
करनेसे स्वतंत्र है--ऐसा सिद्ध हुआ । 

इस प्रकार जीव स्वथमेव परिणामत्वभाववाला है । ऐसा होनेसे 
जिसप्रकार गरुडके व्यानहप परिगमित हुआ मंत्रसाधक खत गरुड़ 
है उसीग्रकार, जिसका उपयोग क्रोधादिरूप परिणप्रित हुआ है ऐसा 
अज्ञानखभाववाला जीव ही स्वतः क्रोघादिक है । इस प्रकार जीवका 
परिणामत्तसावपता सिद्ध हुआ । 


आचायदेवने गरुइका उदाहरण दिया है कि जिसप्रकार गरुड़का 
मंत्रसाधक स्वत' गरुइका ध्यान करनेसे में स्वत' गरुड़ हूँ--ऐसा 
अन्नानतासे मानता बेंठता है, बैसे ही जिसका उपयोग क्रोधादिरूप 
परिणमित हुआ है, ऐसा अज्ञानी जीव स्वतः द्वी कोवादि हे। जज्ञानीने 
क्रोध, सान, माया, छोभ इत्यादिको अपना माना है, इससे उसका 
उपयोग उनमे अटक गया है अर्थात्‌ एकाकार हुआ है, उससे अज्ञानी 
जीवकी क्रोधयमय और मसानम्य कहा हे । राग-द्वेप और शुभाशुभ 
परिणामोंका कतों अन्नानी हे किन्तु ज्ञानी नहीं है, ज्ञानी तो शग-द्वेषके 
परिणामोंका नागक हे--उत्पादक नहीं है। अज्नानी राग-द्वेषके परिणामोंका 
उत्पादक है इससे उसे उसमय कहा है | 

आचायदेव एक ओर कहते हैँ कि चोदह गुणत्थान जड़ हें. और 
दूसरी ओर कहते दे कि क्रोध-सान-सायाक्रा विकार आत्माकी पर्यायमे 
है । प्जेसके उपयोगकी एकाग्रता विकारसे हे वह आत्मा क्रोधरूप हे, 
वह अवस्थाच्ष्टिसे कद्या है. । 


३८४ ] समयसार प्रवचन [_ भगवानशरोकुन्दकुन्द्‌- 


आचार्यदेवने गरुड़का उदाहरण देकर कहा है क्वि-गरुड़का ध्यान 
करनेसे गरुड़रूप हो गया बेसे ही व्यापार-धधावाछा व्यापार्मय दो 
जाता है। वकील वकालातमे एकाग्र हो जाता है। एक मनुष्य रुईका 
व्यापारी था, उसमें वह इतना तल्लीन हो गया कि पानी पीने गया तो 
वहाँ भी कहने ढगा 'रुई! “पानी? रुईमे इतना एकाम्र हो गया कि 
पानीके बदले रूई-रूई रटने छगा। उसीप्रकार जिसे क्रोध-मान-साया 
-छभादि में दी हँ---ऐसा हों गया है, शुद्ध उपयोग में नहीं हूँ किन्तु 
विकारी उपयोग ही हूँ ऐसा भाषित हुआ है वेसे जीवको अवस्था- 
इृष्टिकी अपेक्षासे भगवानने उसीमय-विकारमय ही कह दिया हे। 
आत्मा स्वतः ही अवगुणरूप परिणमित होता है। जड़ अवगुण कराये 
ऐसा कभी नहों बनता। 


अब इस अर्थका कलशरूप काव्य कहते हूँ।--- 
( उपजाति ) 


स्थितेति जीवस्यथ निरंतराया 
स्वभावभूता परिणामशक्तिः । 

तस्यां स्थितायां स करोति भाव 

ये स्वस्य तस्येव भवेत्स कर्ता ॥ ६५॥ 


अथे:--इसग्रकार जीवकी स्वभावभूत परिणमनशक्ति निर्विन्न सिद्ध 
हुईं, ऐसा सिद्ध होनेसे, जीव अपने जिन भावषोंकी करता है उनका वह 
कर्ता होता है। 0४४७७ 

आत्माम सवतसे दी अपना स्वभाव बदलनेकी शक्ति स्वयंसिद्ध 
है--वह सिद्ध हुआ। अपने परिणमनमे किसीका हाथ नहीं है। सभी 
अपने अपने भावोंकोी करते हैं, चेतन्य चैतन्यके भाषोंकी करता है, 
परमाणु परमाणुके भावोंको करता है, ज्ञानी ज्ञानभावोंकी करता 
है, अज्ञानी यग-द्वेष करता है, ज्ञानी राग-द्वेषका कर्ता नहीं है, अज्ञानी 
जड़का कर्ता नहीं है, जड है वह राग-्वेष भावोंका कर्ता नहीं है-- 


कद्दानजेनशास्त्रमाला कतोंकर्म अधिकार [ ३८५ 


इस प्रकार तीनों अपने अपने भात्रोंकी करते हैं। बम्तुस्वभावक्को 
समझनेसे ही सिद्धि है, अन्य कोई उपाय नहीं है । 

आत्मा कर्ता है और उसका कार्य कया है बह वात यहाँ चढती 
है । अज्ञानी अज्ञानभावसे राग-द्वेषका कतो द्ोता है, ज्ञानी ज्ञानभावसे 
ज्ञानका कर्ता ( हवॉनेवाल्य ) होता हे, जड़ परमाणुओंका कर्ता ज्ञानी या 
अज्ञानी कोई नहीं है, जड़ परमाणु स्वत अपने सामथ्यंसे परिणमित 
होकर कार्य करते हैं। 

पाँच गाथाओंमे भिन्न-भिन्न रबतंत्र काय बतछाये हैँ ! अब, कोई 
ऐसा समझ जाये कि विकारीसाव आत्मा करता है तो ज्ञानी मी 
विकारीभाव करता है या नहीं ? उसे समझाते हैं। अज्ञानीका उपयोग 
अर्थात्‌॒ व्यापार स्वभावके अभानरूप है, आत्माके ज्ञानमय उमप्तका व्यापार 
नहीं हे! वर्तमान विकार पर दृष्टि-पह अज्ञानका कार्य है, विकारमे 
एकाग्र होना बह अज्ञानका कार्य है, त्रिकाल स्वभाव पर दृष्टि ज्ञानका 
कार्य है, ज्ञानमे एकाग्र होना वह ज्ञानका कार्य है। 

हिंसा, झूठ, चोरी, अत्रह्म, दया, दान, पूजा, भक्ति---इन अशुभ 
और शुभ भावोंकी आत्मा करता है-तो ज्ञानी भी इन्हीं भावोंको करता 
है या अन्य भावोंको (--ऐसा प्रश्न यदि किसीको हो, उसे आगेकी 
गाथामें समझाते हैं ॥ १२९१-१२५॥ 

ज्ञानी ज्ञाननय भावोंका ओर अज्ञानी अज्ञानमय भावोंका कर्ता है'--- 


ज कुणदि भावमादा कत्ता सो होदि तरप्त कम्मस्स । 
णाणिस्स स णागमओ अण्णाणमओ अगाणिस्स। १२६। 
जिस भावको आत्मा फरे, कर्ता बने उस कर्मका । 
वो ज्ञानमय है ज्ञानिका; अशज्ञानमय अज्ञानिका ॥ १२६ ।। 
अथे.--आत्मा जिन भाबोंको करता है उन भावोंरूप कर्माका 


चह कर्ता होता है ज्ञानीको तो वे भाव ज्ञानमय हैं और अज्ञानीको 
अज्ञानप्य । 


१८६ ] समयसार प्रवचन [ भगवानश्रीकुर्दकुर- 


आत्मा और उसके गुण नित्य एकरूप रहते हैं, और अवस्था 
प्रतिक्षण बदलती है, उसमे स्वभाव अवस्थाका का आत्मा है, परन्तु 
विकार अवस्थाका कतो आत्मा नहीं हे। अज्ञानी विकारी अवस्थाका कतों 
होता है । करनेवात्य जिस भावसें कततों होकर रुकता है. उस भवका वह 
कर्ता होता है. और वह भाव उसका कर्म होता है । 

ज्ञानीके तो सच्ची श्रद्धा, सच्ा ज्ञान और सच्ची एकाप्रतारूप अबस्था 
होती है, वह ज्ञानीका कार्य है। क्रोध, मान, माया, छोभादि, विकारी 
अवस्थाएँ अज्ञानीका कार्य. है । 

४ इस प्रकार यह आत्मा स्वथमेब परिणामस्वभाववाल्य है. तथापि अपने 
जिस भावकों करता है उसी भावका (-कर्मपनेक्रो प्राप्त हुए भावका ) 
कर्ता होता है। ( अर्थात्‌ बह भाव आत्माका कम है और आत्मा उसका 
कर्ता है ) । 

भगवान आत्मा स्वत से परिवर्तित होनेके सामथ्यंवाल्या है, आत्मा 
नित्यस्थायी रहकर परिवर्तित होनेके स्वभाववाल्ता है; बह परिवर्तनरूप 
स्वभाव अथौत्त परिणमनस्वभाव किसी संयोगसे नहीं हुआ है, परसे नहीं 
हुआ है, विकारसे नहीं हुआ है परन्तु स्वथमेव स्वतः अपनेसे ही अनादि- 
अनन्त स्वयंसिद्ध है । 

परिवर्तनस्वभाववाला है, तथापि जिस भावको--जिस कर्तव्यको 
प्राप्त हे उसीका कत्तों होता है । पहले था वही दूसरे क्षण है-नाश 
नहीं हुआ है । नाग नहीं होता परन्तु स्थित रहकर परिवर्तित होता है, 
अवस्थान्तरपनेको प्राप्त होता है । 

एक मनुष्य स्वतः क्रोधवका भाव बदलकर क्षमाका भाव प्रगट 
करता है, उसमे मनुष्य तो बहीका वही है, परन्तु पर्याय बदलो हे । 
पर्यायकी अपेक्षासे ऐसा कद्दा जाता है कि दूसरा मल॒ष्य हुआ, परन्तु 
द्रव्यकी अपेक्षासे तो क्रोध और क्षमा--ढोनों अवस्थाओंमे मनुष्य तो 
वहीका वही दे । 

उसीप्रकार आत्मा वस्तु स्रत' स्थायी रहकर पखस्ितेन होता 
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है। उसमें दो प्रकार हं--ज्ञानी और जज्ञानी, परकी आशा-आश्रय 
रखकर हो वह अज्ञानी है, में दूसरॉंका अच्छा-बुरा करूँ और दूसरे 
मेरा अच्छा बुरा करें--ऐसा जो भाव है वह सब पराश्रितता है, 
पराधीनता है, स्वाधीनताका विनाश है, स्वभावकी हत्या हैे। अपने 
स्वाघीन-खतंत्रस्वभावकी भूछकर अच्छे-बुरे मानकर इन भावोंमे रुककर 
उनका कतो हो वह अज्ञानी है। 


में दूसरेके लिये रुकूें, दूसरा मेरी सहायता करे-ऐसी पराश्रिततामे 
नहीं रुकी, पराधीनतामे स्थिर नहीं हुआ, राग- हेषमें नहीं रँगा हे, ऐसे 
ज्ञानीको पराधीनतांके काये रुककर स्वसन्मुखता सहित जाननेका कार्य 
रहा | इससे ज्ञानी पवित्न काये करता है, निर्मल पर्याय प्रगट करता 
है और मल्निताकों हटाता है--ऐसे उत्तम ज्ञायकभावका कार्य ज्ञानीको 
करना होता है । 

वह भाव ज्ञानीको ज्ञाननय ही है, क्‍योंकि उसे सम्यकृप्रकारसे 
स्व-परके विवेक द्वारा ( सर्व परद्रव्य-भावोंसे भिन्न) आत्माकी ख्याति 
अत्यन्त उदयको प्राप्त हुई है । 


वस्तु बदछती हे तथापि उसमें यह खूबी हे कि जो जहाँ रुऋता 
है उसका वह कर्ता होता है और बह उसका कर्म (कार्य ) होता है । 
ज्ञानी समझता है कि ज्ञान ही मेरा स्वरूप है, ( ज्ञानमें दूसरे अनन्त 
शुण ले छेना, ) में ज्लानका पिण्ड आत्मा हूँ, ज्ञान और आनन्‍्दकी 
मूर्ति हूँ, स्वरूपका ज्ञान, स्वरूपकी प्रतीति और स्वरहूपमे स्थिरता ही 
मेरा कर्तव्य है, जो शुभाशुस विकारी भाव हैं वह में नहीं हूँ, वह 
मेरा कर्तव्य नहीं है | ज्ञानीको ऐसा स्व-पर विवेक, आत्माकी ख्याति 
अर्थात आत्माकी प्रसिद्धि अन्तरमें उदयको प्राप्त हुईं है। लोग बाह्ममे 
प्रसिद्धि मानते हें, ख्याति प्राप्त करना चाहते हैं किन्तु वह प्रसिद्धि 
तो--“ आँखोंके अन्चे और नाम नयनसुख ” जेसी है । 'मैं शुद्ध, निर्मेल, 
शांति और पवित्र हँ--ऐसे स्वभावकी ख्याति ज्ञानीके स्पष्टतया प्रगट- 
दृशामें प्राप्त हुई है। इस 'समय भले ही केवछज्ञान प्रगट नहीं है परन्तु 
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पुण्य-पापके एक भी अंशको अपनेरूप स्वीकार नहों करता--ऐसी 
ख्याति अत्यन्त प्रगट हुई हे । 


प्रइन'--ऐसी अन्तरकी प्रसिद्धि जिनके प्रगट हुई है--ऐसे ज्ञानी 
खाते-पीते तो हे या नहीं ? 


उत्तर--ज्ञानी असुक भूमिका तक खाते-पीते दिखाई अबरय देते 
हैं परन्तु वास्तवमें ज्ञानी खाते भी नहों हैँ, पीते भी नहीं हैं. अस्वस्थ मी 
नहीं होते ओर स्वस्थ मी नहीं होते । उसीप्रकार अज्नानी भी खाता-पीता 
नहीं हे और खत्थ-अख्स्थ नहों होता, परन्तु वह मानता है कि में 
खाता-पीता हूँ, स्वस्थ-अस्वस्थ हँ--वह उसका अन्नान है । 

परसे प्रथक्त्वको विवेकरूपसे जानना उन भावोंका ज्ञानी कर्ता हे, 
विवेक पूर्वक परसे निवृत्तरूपसे स्वरूपमे स्थिर होनेरूप अविकारी भावोंका 
ज्ञानी कर्ता है, वह भाव ज्ञानोका कर्म (कार्य ) है। 


अज्ञानी अपनी विवेक शक्ति आत्महितके लिये प्रगट नहीं करता, 
छुपाता हे इसलिये स्वतः अपने स्वरूपको नहीं समझता इससे वह ठग 
है । आजकलके कितने ही मनुष्य तो यह कहते दे कि हमारी केसी 
चतुराई है! हम दूसरोंको ठगकर काम निकालते हैं! परन्तु भाई ! 
चास्तवमें कोई किसीको ठग नहीं सकता, अपने भाषोंको स्वतः ही 
ठगता है, वेइमानी तूने की इसलिये तू ही ठगा गया है, जड़ पदार्थ 
तेरे कभी नहीं होते, तथापि उन्हें तू मेरा-मेरा कहता हे इसलिये तू 
खतः ही ठगा गया है। परको अपना मानना वह हानि स्वरतसे ही 
अपनेको हुईं हे । परवस्तुका बद्लनेका स्वभाव है इससे बह एकरूप न 
रूकर पलट जाती हे--परितर्तित हो जाती है। उसके वदलनेस 
अन्नानीको ऐसा होता हे कि हाय | हाय !- मेरी वस्तु चढी गई, वैसा 
माननेबाद्य ठप है। जिसने पख्स्तुको अपना माना है उसने अपनी 
चस्तुकोी अपना नहों माना है। आत्मामे सी बदलनेका स्वभाव हे-- 
आत्मा परिवतेनस्वभाववाठा है, इससे विपरीत मान्यतासे सीधी 
मान्यता कर सकता हे। अज्ञानी पुण्य-पापक्ते भावोकी और परद्रव्य- 
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परक्षेत्र शरीरादिको अपना समानता है, में परसे किस प्रह्मर भिन्न हूँ-- 
उसका भान नहीं है इसलिये अज्ञानहप ही उसका काये होता है । 
अन्नानोके भेद्ज्ञानमी ज्योति अत्यन्त अस्त हो गई है ॥। जिस भावसे 
तीथंकर नामच्से बेंघे या सर्वार्थसिद्धिकरे देवका भव मिले वह भाव भी 
मेरा नहीं है तो फिर स्लो-बच्चे तो मेरा केसे होंगे? किन्तु अज्ञानीको 
ऐसा भान न होनेसे वह सबको अपना मानता है, क्योंकि उसके भेद्‌- 
छानग्योति अत्यन्त अस्त हो गई है । 


अज्ञानी ऐसा मानता है कि किसी भाईने अमुक कार्यमे बुद्धिसे काम 
किया तो उससे लाखों रुपयेका छाभ हुआ, वैसा मानना वह सब व्यर्थ 
है । और फिर कहता है कि अम्ुऊ प्रसगमें सब रुपये जानेवाले थे 
परन्तु व्यापार बन्द कर दिया इससे टोटा होनेसे बच गया । यह सब 
मानना अज्ञानता है| अन्नानी ऐसा मानता है कि बस्तुको में हिला-डुछठा 
सकता हूँ, वस्तु स्वयं फिरती है ऐसा दिखाई देता है तथापि बह मानता 
है कि में बदलता हूँ, परन्तु भाई! तूने क्‍या बदला? तूने अपने 
विकल्पकी बदला हे परन्तु परवस्तुको बदलना आत्माके हाथकी बात नहीं 
है । एक परमाणुकी एक क्षेत्रसे दूसरे क्षेत्रमें ले जानेकी शक्ति तीन 
कालमे किसीकी नहीं हे । अरे भगवान ! तू तो जड़से प्रथकु और 
शग-द्वेषका नाशक है, उसके बदले' ऐसा मानता हे कि राम-द्वषका 
उत्पादक-परका संग्राहक और परका कतौ--बह त्तेश अज्ञान ही है। 

ज्ञानीको ख-परका भेदज्ञान हुआ है, सत्र अथोत््‌ ख़्त' अविकारी 
चेतन्यमय वस्तु, पर अर्थात्‌ विकारी सात्र और जड़ पदार्थ-उनका स्पष्ट 
भेदज्नान हुआ है, स्वस्वरूपकी पहिचान करके उसमे छीन हो और 
परभावोंसे निव्त्त हो । बस, यद्दी मार्ग हे, इसके अतिरिक्त अन्य मार्ग 
नहीं है। ज्ञानी ज्ञानका कर्ता है, अज्ञानीके भेदज्ञान प्रगट न होनेसे बह 
अज्ञानका को है ॥ १२६॥ 


ज्ञाननय भावसे क्‍या होता है और अल्लानमय भावसे क्या होता 
है बह अन्न कहते हैं;--- 
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अणप्णाणमओ भावी अणाणिणो कुणदि तेण कम्माणि । 
णाणमओ णाणिस्स दु णक्ुणदि तह दु कंम्माणि।१२७ 


अज्ञानमय अज्ञानिका, जिससे करे वो कर्मको । 
पर ज्ञानमय है ज्ञानीका, जिससे करे नहिं कर्म वो ॥ १२७ | 


अर्थ --अन्नानीके अज्ञानमय भाव है इससे अज्ञानी कर्माकों करता 
है और ज्ञानीके ज्ञाननय ( भाव ) दे इससे वह कर्माको नहीं करता। 


आत्माके निर्म-पवित्र स्वभावका अजान-अज्ञानी रागंद्वेघ और 
अन्लान अवस्थाका कर्ता होता है और चहीं रुक जाता है, ज्ञानीको अपने 
स्वभावकी पदिचान होनेसे स्वमे ठीन होता हुआ वहाँ रुकता है, उसका 
कर्ता होता है। 


अज्नानीको, सम्यकुप्रकारसे स्वरूपका विवेक न होनेके कारण 
मिन्‍न आत्माकी ख्याति अत्यन्त अस्त हो गईं है, इससे अज्ञानमयसाव 
दी होते हैं। 
सम्यक्रप्रकारसे कहकर “ सम्यकुदशनज्ञानचारित्राणि मोक्षमाग:? 
यह सव लिया है। उन तीनोंसे अन्नानी भ्रष्ट हुआ द्वे। आत्मा अनन्त 
/श॒णमर्ति पविन्र निर्दोष छे, इसकी प्रसिद्धि जिसके अत्त हो गई हे-- 
ऐसे भेदज्ञानकी ज्योति छिप गई है, बेसा अज्ञानी परके कार्य मेरे 
हँ-यह मानकर वहाँ रुक गया हे। राग-द्वेप, शरीर-वाणी-मन वे 
समी भेरे हैँ ओर मैं उनमय हूँ, इस प्रकार दोनोंके एकत्वकी सान्यतामे 
लीन होकर, अपना जो ज्ानदर्शनसय अनाकुझ स्वरूप है उससे भ्रष्ट 
हुआ है, पर जो राग-द्वेष हूँ उनके साथ एक होकर उसे अह्ढार 
$ वरते रहा है। ज्ञानीके दृढ़ता है तव अन्नानीको अहड्लार हो गया है। 
| वास्तवमें, राग हे सो आस और, वन्ध दत्त्त हे, जो राग है सो मैं 
नहीं हूँ वेसे अपने चेंतन्यस्वभावकी खबर नहीं हे इसलिए जो राग है सो 
में हूँ, द्वप हे वह में हूँ, प्रतिकूलता आये तो मुझे अरुचि होती हैं और 
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अनुकूलता आये तो राग द्वी होता है-ऐसा अज्ञानी अपनेको विकारी 
भावों जितना ही मानता है। राग-टप मेरे स्भावमेसे आते हे, राग-द्वेप 
मेरा कर्तव्य हैं, मेरा कार्य है, यदि में राग-द्वेष न करूँ तो कौन करेगा ? 
इस प्रकार रागी, छेंपी, कोधी, मानी, कपटी, छोमी अपने वीतराग- 
स्रभावसे च्युत होकर अल्लानी स्रभावक्ा अजान, वेभान, पुण्य-पापके 
कार्यो अपना कर्तव्य मानकर उन भावोंका कर्ता होता हे । स्थायी वस्तु 
निर्मेल है उसके गुण मी निर्मल हँ । अनन्त जिसका सामथ्य है ऐसे 
स्भावसे भ्रष्ट हुआ परभावोंका कतों चननेसे, अपने स्वभाषका ज्ञान, 
श्रद्धा और उसमे स्थिर होना छोड़ देता है । 


अन्नानी ऐसा भानता है कि हम यहा उपस्थित थे इसलिये यह 
कार्य अच्छा दो गया, सप्ताप्त हो गया, हमारी दो दिनकी मी अनुप- 
स्थिति हो तो सारा काम्र विगड़ जाये। अरे भाई! बह तो बनना 
विगड़ना द्ोगा तो वह चनेगा या विगंडेंगा उसमे किसीका कुछ भी 
न चढेगा, भात्र अहक्लार करके तूने अपने भावोंमें द्वानि पहुँचाई । 
परकी कोई भी अवस्था उसके कारणसे बनती है, उसे आत्मा नहीं 
करता, अवस्था ही द्रव्यकी निज्रशक्तिसे और करता कोई दूसर हो- 
चह विल्कुल असत्य है, उसे केसे सत्य माना जाये ? कोई कह्दे कि 
मैंने यह सत्र एकत्रित किया तब यह प्रसंग निर्विष्न निपट गया। 
परन्तु भाई! जो संयोग एकत्रित होना हों उन्हें कोई आत्मा इब्रठ्ठा 
कर देता दे या भ्राप्त करा देता है--बह कहना विल्कुल असत्य द्वी हे । 
कोई फह्टे कि मेरा हाथ हल्का है इसलिये यह वस्तु अच्छी बनी है 
चैसा मानना वह सच गपगोले हे, एक परमाणु जेसे अनन्त परमाणुओँका 
दुल--उसके कपड़े, मकान, कागज, कल्प-सभी बस्तुएँ अपने-आप 
परिणमित होकर हं।ती ६। अज्नानी सानता है कि मैं उन्हे करता हूँ उस 
भावका वह कतो होता हे । 


ज्ञानीको तो सम्यकृप्रकारसे स्व-परके विवेक द्वारा मिन्न आत्माकी 
स्याति अत्यन्त उदित हुई है, इससे ज्ञानमय भाव ही होते हैं. । 
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ज्ञानीकों तो, में परदव्य और परभावसे विल्कुल पृथक आत्मा 
हूँ, सेश स्वरूप चेतनामय है अर्थात्‌ ज्ञातादष्टाहपसे स्थिर हो जाना 
मेरा खरूप है, हाँ और-नहोंका किंचित्‌ भी उत्थान होनेरूप भाव मेरा 
स्वरूप नहीं है, इसप्रकार ज्ञानीके मिन्न आत्माकी प्रसिद्धि अत्यन्त उद्यको 
प्राप्त हुई है--पभ्रगट हुई है । इसप्रकार धर्मी जीव मोक्षमागेमे स्थित 
हुआ, स्वतंत्रताके पथ पर खड़ा हुआ, ज्ञान, शज्ञानकी प्रतीति, ज्ञानकी 
ट्थिरता--उनका कर्ता है, में ज्ञाता ही हूँ, दृष्टा ही हैं, साक्षीरूपसे 
रनेवाला ही हँ--वेंसा जिन्हें भान हे उनको ऐसा भाव तीनकाल 
तीनलोकमे कर्ताचुद्धिसे नहीं होता कि मैंने यह किया और मैंने बढ किया 
में दूसरेकी समझा सक्रता हूँ या दूसरा मुझसे समझ जाता है--ऐसी 
मान्यता ज्ञानीको तीनकाल और तीनलोकमें नहीं होती | वह जानता है 
कि सामनेवालेकी समझनेकी योग्यता खत से ही दे । और सामनेवालोंके 
समझनेकी योग्यतारूप अवस्था उससे ही हुई है । 


ज्ञानीको सम्यक्र्प्रकारसे स्व-परके विवेक द्वारा मिन्न आत्माकीं 
ख्याति अत्यन्त उदयको प्राप्त हुई है, इससे ज्ञाननय भाव ही होते देँ । 
और उनके होनेसे सख्परके मिन्नत्वके विज्ञानके कारण ज्ञानमात्र ऐसे 
सख्त में सुनिवरिष्ट ( सम्यकृप्रकारसे स्थित ) हुआ, पर ऐसे राग-दवेपसे 
पृथरभूतपनेके ( भिन्नतके ) कारण निजरससे दी जिसके अद्दक्कार 
निवृत्त हुआ है--ऐसा स्वत. वास्तवमें मात्र जानता ही है, रागी और 
टपी नहीं होता ( अर्थात्‌ राग-द्वेंप नहीं करता ), इससे ज्ञानमय भाषके 
कारण ज्ञानी अपनेको पर जो राग-द्वेष है उसरूप न करता हुआ कर्मोको 
नहीं करता । 


ज्ञानीकी स्व-परके विवेकी ज्ञान द्वारा भेदक्षानकी ज्योति प्रग्ग्ट 
हुई है इससे स्रपरके मिन्नत्वके विज्ञानके कारण ज्वानमात्र ऐसे अपने 
स्रख्पमें स्थित होता है । ज्ञानी जानता है कि पर और में त्रिकाल 
मिन्न हैँ, परका ओर मेरा किसी काल्में मेल नहीं है, इसग्रकार ज्ञानीको 
स्-परकी बिल्कुल भिन्नता प्रतिभासित हुई हे । अज्ञानमे “ स्व-परके 
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एकत्वपनेके कारण ” ऐसा आचार्यदेवने कहा था और यहाँ ज्ञानीको 
“ सिन्‍नतके बोधके कारण” ऐसा कहा है। अज्ञानी स्वभावसे भ्रष्ट हुआ 
है इससे पुण्य और पापके काये मेरे हैं---ऐसा मानकर वहाँ रुक रहा है 
और ज्ञानी अपने स्वभावमे सुनिविष्ट अर्थात्‌ सम्यकुप्रकारसे स्थिर हुआ 
है और पर ऐसे शग-द्वेष अर्थात्‌ पुण्य-पापके परिणासोंसे प्रथग्भूतपनेके 
कारण में प्रथक्‌ हैँ, मेरा खरूप जाननेके अतिरिक्त अन्य कुछ नहीं है- 
ऐसा विवेक ज्लानीके वर्तता है। जाननेमें दशेन-क्ञान-चारित्रादि अनन्तगुण 
साथ ही आ जाते हैं। अज्ञानी परको अपना मानकर अहंकाररूप 
प्रवर्तता है और ज्ञानीको स्वभावसे स्थित होनेसे निजरस प्रगट हुआ है' 
और उस निजरसके प्रगट होनेसे अहंकारका सहज दी त्याग दो गया है । 
हाँ और ना के जो-जो विकल्प उठते हैं वे कोई मी मेरे नहीं हैं, वे 
परिणाम पुरुषार्थवी अशक्तिसे आते हैं परन्तु वह सेरा स्वरूप नहीं 
है, झानीकी स्वभावका ज्ञान, स्वभावकी प्रतीति और स्वभावका आचरण 
प्रगट हुए होनेसे, जो पर है सो में हँ--ऐसी अहंबुद्धि सहज निवृत्त 
हो गई है। 
ज्ञानीकों अपने स्वभावसे सुख है, अज्ञानो ऐसा मानकर सुख 
मानता है कि दूसरे तुझे अच्छा कहें, बड़ा कहें। बाह्मकार्योमे कोई 
पूछने न आये तो सी अपने आप सलाह देता रहता है और दूसरा 
न माने तो उसे दुख होता है। ज्ञानीकों तो यदि सामनेवाल्ा पूछने 
आये और न माने तो भी उसका सुख नहीं जाता। नासमझ अज्ञानीको 
तो ऐसा छगता है कि पहले मेरे पिताजी थे तब बड़प्पन था अब 
आदर कप्त हो गया है, पहले तो सब हमारी बात मानते थे अब कोई 
नहीं सुनता। अरे आई! वे माने तो उनके कारणसे और न मानें 
तो उनके कारणसे, तेरा भानना तुझमे है ओर सामनेवालेका मार्नना 
उससे है। ल्लानी समझते हैं कि मेरा किसीने ' नहों माना है और मैसे 
किसीका नहों माना है, मेने न तो किसीको सलाह दी है और न 
किसीकी सत्यह ही है, मेरा बच्प्पन न तो किसीने पहले रखा है 
और न वह किसी दिन दूर ही हुआ है। क्षानीको शांतरसका अनुभव 
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होनेसे पसका अहंकार त्िवृत्त हुआ है। जो बात ख्तःको बेठती हे, 
अनुकूछ पड़ती है उसीको सब मान रहा है अर्थात्‌ ख्तः अपनेको ही 
प्रान रहा है, परका साना-वह कहना उपचार है। 
* प्रत्येक आत्मा खर्य खवत्रहूपसे अपने खुभावका कर्ता और उसमें 
|; स्थिरता करनेवात्म है, परका छुछ भी नहों कर सकता । तीर्शरद्वरदेव 
जो अनन्त वीयंकी मूर्ति दूँ वे भी परका कुछ नहीं कर सके तो फिर 
पाम्रकी कया शक्ति है। व्यरथंका मिथ्यासिमान अज्ञात्ती करता है। जज्ञानी 
कहता है कि दूसरॉंको ऐसी नेक सलाह दूं कि वे माने ब्रिना न रहें । परन्तु 
भाई | निश्चयसे या व्यवह्ास्से किसी भी प्रकार एक द्रव्य दूसरे द्रव्यक़ा 
कुछ भी नहीं कर सकता। सामनेवाढ्य दूसरेका कहा मानता है वह स्वयं 
ख़तंत्ररूपसे म्रानता है, जो बात रुचे वही मानता है। कोई बलात्‌ उसे 
नहीं मतवा देता, मात्र अज्ञानीको ऐसी भाँति है कि में परको मनवा 
देता हँ। चेतन्यके ज्ञान-श्रद्धानसे जो भ्रष्ट हो गया है उसे अहंकार हुए 
विना नहीं रहता | ह 
ज्ञानीकी स्व-परका विवेक होनेसे-परसे प्रथक्‍त्वकी श्रद्धा और 
ज्ञात दोनेसे, श्रद्धा-ज्ञान और निजरसका अज्ञुभव होनेसे -परके अहं- 
कारसे निवृत्त हुआ हे--ऐसा स्वयं बालवमे जानता ही है, जानने 
देखनेके अतिरिक्त आत्माकरा अन्य कर्तव्य नहीं है। ज्ञानी साक्षोौरुपसे 
रहता हुआ ग्रय्ी-द्वेषी नहीं होता अथात्‌ राग-द्वेषका कर्ता नहीं होता ) 
| सभी द्रव्य विल्कुल प्रथकू-प्रथक्‌ स्वतंत्र हे, सबके स्वभावपिण्ड ख़तंत्र- 
॥ भिन्न दें । ज्ञानी केवछ जानता ही है, अल्प राग-द्वेष होता है उसे 
भी ज़ानता है। ज्ञानीके अनन्तानुवंधी कपाय दूर हो गया हैः और जो 
अल्प राग-डेप होते हैँ उनका वह कर्ता नहीं होता इससे ज्ञानी रागी- 
द्वेपी नहीं होता। चारित्र दोपसे जो अल्प शाग-ह्वप होता है वह 
गौण है। अलुकूछताके रागमे और प्रतिकूल्ताके ट्वेपसे ज्ञानी नहीं अटकत्ता, 
इससे अपनेसे पर ऐसे विकारी भावोंको व करता हुआ फर्मोकी भी 
नहीं करता । आचायदेवने ऐसी स्प्ट-सरछ और सुगम टीका की है 
कि वाल्क भरी यदि ध्यान रखे तो उसे भी सम्रभ्मे आने जेंसी वात 
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हैं। आचायदेवके कथन की शैली इंतनी सरछ है. कि बंस्तुस्वरूपको 
रहस्य स्पष्ट समझमें आ जाये। प्रत्येक गाथामें ऐसी ही सरल रीति हैं। 

क्रोधादिक मोहनीयकंमेकी प्रक्नेत्तिका उदयमें जुड़नेसे-चेतन्यके 
उपयोगेमे शरंग-द्वेपेकी कछुपितोंका स्वाद आनेसे, वही में हँ---इस ग्रकोर्र 
रान्द्वेंपमें अहंचुद्धि करता हुआ, स्व-परका भेदज्नांगन न होनेसे अज्ञानी 
अपनेको रॉगी-द्वेपषी करता हैं, अपने स्वभावमें नहीं-ऐसे निमित्ताधीन 
भवोंकों अपनां वेनाकरं उन्हींकी कर्ता होता है ओर उस प्रकार अज्ञान- 
भावसे क्मंवन्ध होता हैं । 

ज्ञानीको स्व-परका भेठज्ञान होनेसे वह ऐसा जानता हे कि जो, 
मात्र छुद्ध परक्ती उपाधिसे रहित ज्ञानसात्र शुद्धोपयोग है वही में हूँ, 
वही मेरा स्वरुप है, जो रोग-द्वेप' हे वह मेरा स्ररूप नहीं हैं आखंब 
तत्त्व है+-उस प्रकार राग-द्वेपमें अहंचुद्धि न करता हुआ ज्ञानी अप॑नेको 
रागी-द्वेपी नहीं बनाता, (राग करने योग्य है द्वितकर है ऐसा कमी 
नहों मानता )-मात्र ज्ञाता ही रहता है इससे वह कर्मोकों नहीं करता । 
इस प्रकार स्वभावका' भान होनेसे झुभाशुभरागकाः स्वामी न दोनेसे 
विकारभाव नहीं होते-और नवीन कर्मवन्ध मी नहीं होता । चारित्र 
दोपसे, अपनी कमजोरीसे अल्प रागादि होते दे वह छ्वानके ज्ञेय हैं: उसे 
हेयरूप जानता है । 

जड़के परिणाम जड़से होते हैं और आत्माके परिणाम आत्मासे । 
ज्ञानभावसे ज्ञान अवस्था होती हे ओर अज्ञानसाबोंसे अज्ञान अबस्था होती 
है | अज्ञानी राग-द्वेषकी अवस्था करता है और ज्ञानी जाननेकी । 

अ्रबं, आगेकी गाथाओके अर्थकी सूचनारूंप कांव्य कहते हैं'-- 

( आया ) 
ज्ञानमय एवं सावः कुतो भवेद ज्ञानिनों न पुनरन्यः । 
अज्ञानमयं; सर्वः कुंतोइ्यमज्ञानिनों नान्‍य) ॥ ६६॥ 


अर्थ.--यहाँ पर प्रइन है कि ज्ञानीके ज्ञाननय ही भाव क्यो होते 
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हैं और अन्य (अज्ञानमय ) नहीं होते ? और अज्ञानीके क्‍यों सर्व भाव 
अज्ञानमय ही द्वोते हैं, अन्य (ज्ञानमय ) नहीं होते ! 

धर्मी जीवके समस्त भाव धर्मंमय ही क्‍यों होते हैँ, ऐसा शिष्यक्ा 
प्रहन है । ज्ञानी युद्धभूमिमे खड़ा हो, तथापि उसका कार्य आत्ममावमय 
ही है, जहाँ रुचि है वहाँ बर्तता है--युद्धका कार्य ज्ञानीका नहों हे, धर्मी 
जीब युद्धमें या व्यापारादिमे कहीं मी स्थित नहीं है. परन्तु आत्मामे स्थित 
है। अज्ञानीके सब भाव अधर्ममय क्यों होते हैँ और ज्ञानीके सब 
भाव धर्ममय क्‍यों हैं? ऐसा शिष्यका प्रश्न है ॥ १२७॥ 


इसी प्रइनके उत्तर स्वरूप गाथा कहते हैं'-- 


णाणमया मावाओं णाणमओ चेव जायए भावों । 
जम्हा तम्हा णाणिस्स सब्वे भावा हु णाणमया ॥ १२८ ॥ 
अण्णाणमया भावा अण्णाणो चेव जायए भावों। 


जम्हा तम्हा भावा अण्णाणमया अणाणिस्स ॥ १२९॥ 


ज्यों ज्ञानमयको भावमेंसे ज्ञानमाव हि उपजते । 
यों नियत ज्ञानी जीवके सव भाव ज्ञानमयी बनें ॥ १२८ ॥ 


अनज्वानमयको भावसे, अज्ञानभाव हि ऊपजे । 
इस हेतुसे अज्ञानिके, अज्ञानमय भाव हि बने ॥१२९॥ 


अरथः---कारण कि ज्ञानमय भावोंमेसे ज्ञानमय ही भाव उत्पन्न 
होते हैँ इससे ज्ञानीके सर्वे भाव वास्तवसे ज्ञानमय ही होते है । और 
कारण कि-अजन्लानमय भावोंमेसे अज्ञानमयभाव ही उत्पन्न होते हैँ इससे 
अज्ञानीके भाव अज्ञानमय ही होते हैं । 


शिष्यने प्रश्न किया है कि धर्मीको तो प्रतिक्षण धर्म ही होता रहता 
है, और अधर्मीको प्रतिक्षण अधर्म ही होता रहता है वह किस प्रकार ? 
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ज्ञानीको में निर्मे चेतन्यस्वरूप हूँ? बेसा भान है, उसकी दृष्टि 
समी भ्रवर्तनोंमे स्वभाव पर ही है इससे ज्ञानी चाहे जेसे संयोगोंमे खड़ा 
हो तथापि उसके सभी भाव ज्ञानमय ही होते हैं । ज्ञानी व्यापारादिमें 
वाह्यसे लगा हुआ दिखाई दे परन्तु वास्तवमे वह उनमे लगा हुआ नहीं 
है, परन्तु स्वभावमे रिथाते है, क्‍योंकि उसकी दृष्टि स्वभावोन्मुख ही है। 
शाग-द्वेषके विकारसे प्रथक्‌ आत्मस्वसाव उसके ज्ञानमे वते रहा है और 
उसमे अंशत' स्थिर भी हुआ है, तथा स्थिरताका प्रयत्न भी चल रहा है। 
जो शुभाशुभ परिणाम आते हें उन्हें स्वभावकी दिशामे स्थित रहकर 
साक्षीरुपसे जानता ही रहता है इससे ज्ञानीके समस्त साव ज्ञानमय दी हैं । 


अज्ञानी धर्म श्रवण करने बैठा हो परन्तु उसकी दृष्टि विपरीत 
है “ परसे भला-बुरा हो सकता है--पर है सो मैं हूँ” ऐसी परके 
साथ एकत्वबुद्धि विद्यमान है, इससे अज्ञानी चाहे जिस संयोगमें स्थित 
हो तथापि उसके समस्त भाव अज्ञानमय हू, धर्म श्रवण करके अपने 
अपूर्व स्वभावका निर्णय करे वह बात अछग रद्द जाती है। धर्मी- 
अधर्सीका साप वाह्य प्रवर्तनसे नहीं होता । 


ज्ञानी चाहे जेसे वाह्य प्रसंगोंमें स्थित हो तथापि प्रतिक्षण 
स्वभावषक्री वृद्धि ही करता है, वाह्यके अनुकूल-प्रतिकूल संयोगोंमे 
| ज्ञानीकी उदासीन भाव रहता दे, ज्ञानमयभाव, पविन्नतामयभाव, 
स्वभावमयभाव, चाहे जिस कालसे, चादे जिस सयोगमे, चाहे जिस 
क्षेत्रमें भी धर्मीके पविन्नतामय ही होते हैं, वह भाव नहीं छूटता, उसका 
विरह नहीं होता, स्थायी रहता है | चाहे जिस कालमे और संयोगमे 
उसे दृष्टिका विरद्द नहीं होता; किसी भी स्थानपर-जैसे, मंदिरमे बैठा 
हो तभी धर्म होता है ऐसा नहीं है, परन्तु दुकानमें या घरमे कहों भी 
धर्म होता रहता है। किन्तु ऐसा सुनकर कोई ऐसा मान के कि हम 
घरमें या भोग-बविलासमें रहें तो क्या बाधा है हमारा भाव शुद्ध है तो 
बह खच्छन्दी-पापमे रुचिवाल्या ही हे । 

अज्ञानीके अज्ञानमयदृष्टि है इससे पोच्छग या रजोहररण या 
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मोरपिंछसे यत्नाचारूूपसे वत रहा हो तो भी अधर्म होता है' और ज्ञानीके 
ज्ञानमय दृष्टि होनेसे वह व्यापार हो चुद्धमें हों तथापि उसे धर्म होता 
है । व्यापारसे ज्षानीको धर्म नहीं होता परन्तु उसकी दृष्टि स्वसावमें 
स्थित है उसके द्वारा धम होता है । 


कहीं मेत्य भर हो, उसमे अछूत-मभंगी आदि एकत्रित हुए हों ओर 
इधर-उधर घूम रहे हा, और कभी एक आसन पर व्राह्मण संगीके साथ 
घेठ गया हो तो उनमे उनका संयोग मिछ जाने मात्रसे ही कहों ब्राह्मण 
भंगी हो जायेगा ? उसे शंक्रा सी नहीं होती कि मेरी जाति ब्राह्मणकी है. 
उससे हटकर में संगी हो गया या होऊँगा ? उसे तो नि शंकता ही है कि 
में तो त्रह्मण ही हूँ ) मेला देखने आया इससे इनमे मिल गया हूँ मसंगी 
हो गया हूँ ऐसा नहीं है, परन्तु भेरी जातिं तो ब्राह्मण ही है । ज्ञानीको 
नरकका आयुष्य पहले वन्ध गया द्वो, तो अपनी उस प्रकारकी योग्यतासे 
तो नरकमें भी जाता है तथापि वह अपनी जातिको नहीं भूठता उसके 
अपने स्वावलम्वी दृष्टि और सुखकी तृप्ति वर्तती है इससे परमें कहों भों 
सुख-ढु खकी बुद्धि नहीं होती, उसका ज्ञानमय भाव वढ़ता द्वी जाता है। 
देखो भाई ! वह स्वच्छन्दकी वात नहीं है, जेंसे बिपये कपायका सेवन करे 
किन्तु हानि नहीं हे--ऐसा नहीं कहा है । ज्ञानीको अल्पंशग है इंससे 
गृहस्थाश्रममे स्थित है, परन्तु जो दृष्टि है उससे तो धर्म ही होता हैं। जो 
शग है वह अपना अपराध है उंसे पुरुपाथे द्वारा दूर करेंके मुनित्व लेकर 
स्थिरतामे चृद्धि करके क्रमण' केबतज्ञान प्राप्त करना है । 


ज्ञानीको अल्प अस्थिरता होती है परन्तु अन्नानीकी अपेक्षा उसके 
अंतरंगमे भारी अन्तर हो गया हे चौरासी छअखके परिश्रसणमेसे 
जिसकी बृत्ति उठ गई है, परपदार्थामेंस अपनेपनकी बुद्धि हट गई है, 
परमेंसे सुखबुद्धि चठी गईं हे, अल्प अस्विरताके कारण कुछ शगकी 
चृत्ति रही है; शरीर, मन, वाणीके विकल्पोसे रहित चेतन्यपिण्ड हूँ, 
त्रिकाल ज्ञावा-दृष्टा स्वहप हँ--ऐसा ज्ञान और प्रतीति ज्ञानीके वर्तते 
ही रहते हे, ऐसी दणशामे ज्ञानीके अपनी भूमिझाके योग्य जो वाह्मकार्य 
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होता हो तथापि नञानभाव वढ़ता ही जाता है। ज्ञानीके जो चाहे वाह्म- 
कार्य होता हो इसका तात्पर्य यह नहीं हे कि वह अयोग्य अनीतिके 
आचरणमे वर्तता हो। ज्ञानीके विषय-कपायके अयोग्य अनीतिके आचरण 
होते ही नहीं। चाहे जो चाह्यकाय होता हो उसका अर्थ यह है कि ज्ञानी 
अपनी यथायोग्य पदवीके अनुसार राज्य, युद्ध, की, कुटुम्बादि गृहस्थाभ्रमके 
कार्योमें स्थित हो तो भी परसे भिन्‍तत्वकी प्रतीति और ज्ञान वर्तते ही 
रहते हैं इससे ज्ञाननयभाव व्ढ़ता ही जाता है। 


जो चौदह ब्रह्माण्डके भावोंका और परमाणुक्षोंका स््रामी होता है 
वह अज्ञानी हैं। ऐसे अज्ञानीके त्रत, तप, प्रजा, भक्ति इत्यादि सभी 
अन्नानमय हैं, वह चाहे जहाँ स्थित हो वहाँ विकार भावोंको अपना 
सानता हुआ निर्विकारी स्वभावकोी भूलकर मात्र अज्ञानमयभाषोंकी ही 
उत्पत्ति करता है, विकार और उसके फल-क्षी, कुठुम्बादि समस्त वाह्य- 
सयोगोंका कर्ता बनकर खड़ा है क्योंकि उसकी दृष्टि परके ऊपर है, 
इससे उसके समस्त भाव अज्लानमय हैं, वस्तुस्थिति क्‍या है, उसके दरशन 
बोधसे अजान है इससे अज्ञानताका उलंघन न करता हुआ विकार 
भार्बोकी करता ही रहता है। असंग, निर्म स्वभाव पर जिसकी दृष्टि 
नहीं है उसकी दृष्टि मलिनता और संयोग पर है इससे मलिनताकी ही 
उत्पत्ति करता हे, चाहे जेसे संग्र-प्रसंगमे आये वहाँ भी बही ग्रहण 
करता है जिससे अज्ञानकी पुष्टि हो, ज्ञानी सीधी-सच्ची वात कहेँ तो 
उसे मी उल्टा मान छेता है, में परसे प्रथकू तत्त्व हूँ---बैसा परिणम 
नहीं है इससे हर प्रसंग पर अन्नानकी मिठासका ही वेदन करता है, 
चाहे भगवानकी पूजा-भक्तिमे दी क्‍यों न बैठा हो । 


ज्ञानी चाहे जेंसे प्रसंगमें खड़ा हो, तथापि उसके सभी भाव 
ज्ञाननय है--धर्ममय हैं | दया, पूजा, भक्ति इत्यादि सब कुछ उसके 
लिये ज्ञानमय है । आत्माकी निर्मल दृष्टिमे जो भाव होते हैं. वे सब 
निर्मे् ही डवोते हैँ । ज्ञानी समझता है कि मेरा र्बसाव आलन्दसय है | 
इससे ज्ञान दु्शेन और अन्तरस्मणताका इल्हूंघन न करमेसे ज्ञानी धर्ममय 
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है, र्वभावके स्वामित्वके अतिरिक्त एक विकल्पका भी स्वामित्व ज्ञानीके 
नहीं है इससे वहाँ स्वसावकी और पविज्नताकी द्वी वृद्धि होती है । 


चास्तवमें अज्ञानमय भावमेसे जो भी भाव होते दें वे सब कज्ञान- 
सयताका उलंघन न करनेसे अज्ञानमय द्वी दोते हैं, इससे अज्ञानीके 
समस्त भाव अज्ञानमय ही होते हैँ । और ज्ञानमय भावमेसे जो भी 
भाव होते हैँ वे सभी ज्ञानमयताका उलंघन न करनेसे ज्ञानमय ही होते 
हैं इससे ज्ञानीके समस्तभाव ज्ञानमय ही होते हैं । 

जिन भावोंसे सर्वार्थसिद्धिका भव मिले उनको भी ज्ञोनीके मिठास 
नहीं है । सवोर्थसिद्धिका भव मिले वैसे शुभभाव ज्ञानीको आते अवश्य 
हैं परन्तु उन भावषोंका वह ज्लाता रहता है, उन भावोंकी ज्ञानीको मिठास 
नहीं है परन्तु समत्त भाषोंका चह ज्ञान ही करता है इससे उसके सम्पूर्ण 
भाव ज्ञानमय ही हैं। जिसे सर्वार्थसिद्धिकें साबोमे मिठास नहीं हे उसे 
कोनसे भावमें मिठास होगी ? ज्ञानीके किंचित आतंध्यान भी हो जाये, 
किन्तु उसका भी वह ज्ञाता है, आर्तध्यानका नाश करके स्वभावकी ही 
वृद्धि करता है | ज्ञानी समस्त सावोमें ज्ञानमयभावका उलूंघन न करनेसे 
उसके सभी भाव ज्ञानमय ही हैं । ज्ञानीका अन्तर परिणमन अन्नानीसे 
भिन्न प्रकारका ही होता है । 


अज्ञानीके समस्त भाव अन्नानताका उल्घन न करनेसे अज्ञानमय 
हैं, अज्ञानी परिणमन्‌ ख्॒भावका भान न होनेसे अज्ञानमय है। भज्ञानीके 
क्रोध, मान, माया, छोसादि ससी अज्ञानमय हैं, उन सभी भावोंमें 
मिठसको न छोड़नेसे उसके समस्त भाव अज्ञानमय हैं.। आत्माका शुद्ध, 
पवित्र, निर्मेल भाव है उसका अज्ञानी कर्ता-भोक्ता नहीं होता परन्तु 
पुण्य-पापके भावोंका कर्ता-भोक्ता होता है, वे अज्ञानमय हैं, जो 
चोरासीलाखका मूल है और उसकी पुष्टि करनेवाले हैं |: -- : 

स्वभावके सार्गसे सत्य आता है और अज्ञानके मागेसे असत्य 
आता है, सत्तके मार्गसे त्रिकाल सत्‌ आता है और असत्‌ मार्गसे त्रिकाल 
असत्य आता है । उन्नानो चाददे जहाँ जाये अथवा चादे जहाँ स्थित 
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हो परन्तु मैं जानता हूँ, में समझता हूँ, इसकी अपेक्षा मैं अधिक 
बुद्धिमान हैँ इत्यादि भाव उसे आये विता नहीं रहते । अज्ञानीमें 
कर्तावुद्धि साथ्षीरुपसे रहनेकी शक्ति नहीं है । 


/ ज्ञानीके चाहे जिस भावमे, चादे जिस प्रसंगमे साक्षीरूपसे रहनेकी 
शक्ति है, समरत भावोंके बीच स्वतः साक्षीरूपसे रह सकता है । अज्ञानीको, 
चादे यह कहीं मी दो परके कण्त्वके भाव आये बिना नहीं रहते । 

(ज्ञानी सवसे अलिप्त हे और अक्षानी सबमें लिप्त है। 


वस्तु जैसी है वैसी ही रहेगी, अज्ञानीकी कल्पनासे वस्तु परिवर्तित ! 
होनेवाली नहीं है । वस्तु जैसी है उसे वैसा ही रहने दो, कल्पनासे '( 
खींचातानी मत करो, कोई व॒स्तु किसीका छुछ नहीं कर सकती । धर्मका 
मूल सम्यग्क्ञान है और अधर्का मूल अज्ञान है । 


ज्ञानीके सम्पूर्ण भाव ज्ञाननय दी होते हैँ, ज्ञानीके अन्तर॑ंगकी 

» पवित्नता देखे बिना बाह्यसे कल्पना सत करना, उससे ऐसा नहीं समझना 

| कि ज्ञानी अन्धाघुन्ध अन्याय और अनीतिके आचरण करे । ज्ञानीके वे 
आचरण होते ही नहीं। 


ज्ञानी हीरे-जवादिरातका व्यापार करता हो, तथापि उसकी रंष्टि 
आत्मा पर ही है । अज्ञानी अनन्तवार त्यागी होकर नव ग्रेरेयक तक 
गया परन्तु भेद्विज्ञान सद्दित अन्तरेष्टि प्रटट किये बिना उसके यथार्थ 
त्याग नहीं हुआ । 


यह मनुष्य <हुच जातिका है इसलिये ऊँचा है और यह नीची 
ज्ञातिका है इसलिये नीचा है,--वह परीक्षाकी दृष्टि नहीं है। उच्च-नीच 
स्थान पर न देखकर उसकी दृष्टि विकार पर है या अधिकारी आत्मा 
पर--उससे माप होता है । दृष्टि सम्यक् हो तथापि अपनी-अपनी 
भूमिश़नुसार ज्ञानीके श॒ुभाशुभ भाव आते अवश्य हैं परन्तु बह 
खच्छन्दी नहीं होता | चह समझता है कि मेरे पुरुषार्थकी मन्द्ता है 
इससे यद्द भाव आते छू, यदि इसी क्षण वीतराग हुआ जा सकता हो 
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तो मुझे यह कुछ नहीं चाहिये । प्रतिक्षण ज्ञानीका पुरुषार्थ तो चाह्न है 
तथापि पुरुषाथ मन्द रहता है तब तक वीतराग नहीं हुआ जा सकता । 
ज्ञानीको आर्तध्यान भी हो जाता हे परन्तु वह सब दूर होकर उसके 
निरजराकी ही वृद्धि होती है--ज्ञानकी ही चृद्धि होती है । अज्नानी हजारों 
रानियों और महान राज्यको त्याग करे त्यागी हुआ हो, पश्चात्‌ बाह्यसे सी 
इतना अधिक सहन करे कि कोई जल्य दे तो भी मनसे क्रोध न करे, 
ऐसा शुभभाव करे कि स्रव सी सन्‍्तुष्ट हो और दूसरे देखनेवाले मी, 
परन्तु शुभभावोसे अन्तरका माप नहीं है । वाह्मसे दया पालन करता हो, 
पूजा करता द्वो तथापि अज्ञानताके भावका उल्लंघन नहीं करता । जहा 
६ तक समस्त शुभाश्जुभ परिणामोंसे प्रथछू आत्मस्वभावका भान नहीं है तव 
तक वह अन्नानताका उल्लंघन नहीं करता । 
अब कल्शरूप काव्य कहते हैँ --- 
( अनुष्द्धप्‌ ) 
जानिनो ज्ञाननिवृत्ताः संपे भावा मवन्ति हि । 
सर्वेप्यज्ञाननिदंता. भव॑त्यज्ञानिनस्तु ते / ६७ ॥ 
अर्थ --ज्ञानीके सर्व भाव ज्ञानसे उत्पन्न हुए (रचित ) होते है 
ओऔर अज्ञानीके सर्व भाव अज्ञानसे उत्पन्न हुए (रचित ) होते दें । 
जशानीका परिणमन बदल गया है, दृष्टि बदक गई है, दिशा 
वदुर गई है इससे ज्ञानीके सर्व भाव ज्ञानसे रचित होते हैं, धर्सीके 
# सर्व भाव आत्माकी दृष्टिसे उत्पन्न होते हूँ । अज्नानीके सर्व भाव 
चौशासीके चकक्‍्करमे भ्रमण करनेके होते हैं । यहाँ, धर्मीको जो अल्प 
रशाग-द्वेप होता है उसकी वात गौण रखी है, वे भाव टाल्नेके छिये 
ज्ञानी उन भावोंका स्वामी नहीं होता, इसलिये ज्ानीके सम्रस्त भाव 
ज्ञानरचित ही होते हैं । 
किसी मनुष्यको ऐसी प्रतिकूलता आये कि जिससे कोई उसे 
माँ-चह्दिन या लड़कीकी गाढियाँ दे, तो उन्हें वह अच्छा भानेगा ? 
नहीं मानेगा । हजारोंके वीचमे बैठा हो, सामनेवाा माँ और वहिनकी 
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गालियाँ देता हो, सब कहेँ कि देख! यह तुझे केली गालियाँ दे रहा है 
और तू क्‍यों बैठा है? तब वह कहे कि क्‍या करूँ? अन्तरमें तो नहीं | 
सचता है परन्तु प्रतिकूलताका सयोग आ गया है, क्‍या किया जाये? | 
वह सुझे गालियाँ दे ऐसी भावना तो में नहीं भाता हैँ। इसीप्रकार 


| सम्यस्ज्ञानी पुण्य-पापके भाव और संयोगक्ों गालियोंकी भांति मानते हैं। 


हि का सकह 


जिस प्रकार उस मनुष्योंकों गाल्योंफी रुचि नहीं है वेसे ही सम्यग्दृष्टिको 
पुण्य-पापके भाबोंकी रुचि नहीं है, जसे बद्द मनुष्य गालियोंकी भावना नहीं 
भाता उसीग्रकार यह पुण्य-पापके भाहंकी भावना नहीं करता, परन्तु 
पुरुषार्थकी अशक्तिसे राग-द्वेष होता है। उद्यका संयोग भी बनता है, परंतु 
उसे अपना खलूप नहीं मानता, उसमे रुचि या एकल्वबुद्धि नहीं है। 


अल्नानीको तो परका असिमान है कि मैंने यह छोझ़, और मैंने 
यह ग्रहण किया। स्वभावके सत्तास्थलकी नहीं जानता और परदण-त्यागक्े 
अभिमानसे भरा हुआ है इससे वह त्यागी होने पर मी अत्यागी है। 
अन्तरसे आसक्ति दूर नहीं हुई है, अन्तरमे आत्माके भान द्वारा स्ररूपमें 
रमणता करके आसक्तिकों दूर नहीं किया है, अन्तरमे अमी समी आसक्ति 
है इससे वह त्यागी होने पर मी अत्यागी है। 


पुण्य-पापके भाव मेरे खभावको-मेरे गुर्णोक्षी गाली जेसे हैँ 
वैसा ज्ञानी मानता है, इससे उनका आदर केसे होगा? गुणी, धर्मात्मा, 
ज्ञानी पुण्य-पापकी चृतच्तिओंको गाढीके समान और संयोगोंको उपसर्ग 
जैसा समझते हैं। 

जैसे कोई मनुष्य वहुतसे मनुप्योंके बीच बैठा हो और उसे कोई 
माँ-बहिनकी गालियाँ देता हो तब, कोई कह्टे कि भाई! ऐसी गालियाँ 
तू क्‍यों सुनता हे? कान वन्द्‌ कर ले न? तव वह कहता है कि भाई | 
मुझे जो गालि दे रहा है.-वह सुझे उपसरग आ पड़ा हे--ऐसा जानकर 
शान्ति रखता हैँ, वैसे दी ज्ञानकी अनुकूछ-प्रतिकूल संयोग आनेसे उन्हें 
बह उपसगे न मानकर ज्ञेय सानता है, इससे ज्ञानीको चाहे जेसे 
प्रसंगोंमें ज्ञाननावकी ही वृद्धि होती है, अज्ञादीको अज्ञानमावके कारण 


४०४ ] समयसार प्रवचन [ भगवानश्रोकुन्दकुन्द्‌- 


चाहे जिस संयोगमें अज्ञानभावक्री ही इंड्धि होती है ॥ १२८-१२५९॥ 
अब इस अर्थको दृष्टान्तससे दृढ़ करते हैं :--- 


कणयमया भावादो जायंते कुंडठादयों भावा । 
अयमयया मावादो जह जायते तु कडयादी ॥१३०॥ 


अण्णाणमया मावा अणाणिणो बहुविद्य वि जाय॑ते । 
णाणिस्स दु णाणमया सब्वे भावा तहा होंति ॥१३१॥ 


ज्यों कनकमयको भावमेंसे, कुण्डलादिक ऊपजे । 
पर लछोहमयको भावसे, कटकादि भावों नीपजे ॥१३०॥ 


त्यों भाव बहुविध ऊपजे, अज्ञानमय अज्लानिके । 
पर ज्ञानिके तो स सावहि, ज्ञानमय निश्चय बने ॥१३१॥ 


अर्थ---जिस प्रकार झुबर्णनय भावमेसे सुवर्णनय कुण्डलादि भाव 
दोते हैं, और ल्लोहमय भावमेसे छोहमय कड़ा आदि भाष होते हें, 
उसीभ्रकार अज्ञानीको ( अज्ञानमय साबोंमेंसे ) अनेक प्रकरारके अज्ञान- 
मय भाव होते हैं और ज्ञामीको (ज्ञानमम भावोमेसे ) सर्च ज्ञानसय 
भाष होते हैं। 


आचार्यदेवने दृष्टान्त दिया दे कि सुवर्णमय धातुमेंसे सुबर्णके 
दी कुण्डडल-कड इत्यादि गहने होते हैं और लोहेमेंसे कड़ाही, ताबड़ी 
आदि बनते हैं। स्वर्णमसे लोहमय गहने नहीं बनते और लोद्देसे 
स्वर्णमय गहना नदोों द्ोता। लोहा तपे तो अप्निकी चिन्गारियाँ उड़ती 
हैं और स्वर्ण तपे तो चिकना चमकदार होता है । उसी प्रकर अज्ञानी 
लोह्देके समान है, अज्ञान और राग-द्वेषकी चिन्गारियाँ उड़ती हैं, इसप्े 
चार गतियोंमे उड़-उढ़कर फिरता दे ओर ज्ञानी सोनेके समान हे, 
परीपद्द और उपसर्ग आने पर मी ज्ञातापनाका थैर्य नहीं छोड़ता, किन्तु 
अपने अनन्तगुणके पिण्डल्वरूप आत्माम विशेष सावधान द्ोऋर 
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ज्ञान-दशन-चारित्रकी एकतामें एकहूप होकरय--श्थिरता करके मुक्ति 
प्राप्त करता है । 

अज्लानीको शुद्ध चंतन्यधातुकी खत्र नहों है इससे पुण्य-पापके 
परिणामोंके काट-मैलका स्वामी वनता है, वह मेरे हैं और में उनका 
कर्ता हँ--उस प्रकार सर्व भार्वोको अपना मानता हे । जिस प्रकार 
लेहेमेंसे कड्टाही, तावडी इत्यादि होते हैँ उसी प्रकार अन्नानमेंसे सबे 
अन्नानमय भाव ही दोते हैं । 


अग्निसे सुबर्ण तप्त हो ज्ञाये तथापि वह स्वर्णत्वक्रो नहीं छोड़ता, 
बैसे ही धर्मीको प्रतिकूलताके संयोग आये तथापि बह धर्मको नहीं 
छोच्ता । 
अज्ञानोकी जहाँ प्रतिकूल संयोग आये कि वहाँ वह भय और 
ज्राससे आकुल-ज्याकुल हो जाता है परन्तु ज्ञानी धर्मको नहीं छोड़ता, 
| स्वभावकी शांति-समाधिको नहीं छोड़ता । देखो ! यह सम्यकज्ञान, सम्यकु- 
दशनका माहात्म्य है, अज्ञानमें विवेक नहीं, किन्तु ज्ञानमे विवेक है । 
जिस प्रकार परमाणु स्वयं---अपने आप परिणामत्वभाववाला 
होनेसे, कारण जैसे ही काय होते होनेसे सवर्णमेंसे स्वर्णके ही गहने 
होते हैं और लोहेमेसे लोहेेकी ही वरतुएँ बनती हे, स्वर्णमेसे लोहेकी 
वस्तु नहीं होती और लछोहेमेसे स्वर्णकी वस्तु नहीं बनती । जेसा कारण 
ही वैसा ही कार्य द्ोता है । चाहे जेसे संयोगमे स्ृणेत्रका उल्लघन भ 
करनेवाले--ऐसे स्वर्णमेसे स्वर्णका ही गहना होता है, जेसा कारण हो 
बेसा ही कार्य होता है, कारण-कार्य सजातीय होते हैं। लोहा पाँच 
या दस सेर हो, उसमेसे स्वणेमय आभूषण नहीं होते और खुबणे 
पाँच या दस सेर दो उसमेंसे छोहेकी वस्तु नहीं बनती; स्वर्णके 
आशभुषणोंमे स्वणकी दी जाति है और लोहेकी कड़ाही आदिमे लोेहेकी 
ही जाति है सोने पर जह्ड नहीं चढ़ती परन्तु लोहे पर जंग चढ़ 
जाती है, चाहे जैसे संयोगोमें मी लौदत्वका उल्लूंघन न करनेवाले 
लेहेमेंसे कड़ाही आदि लोहेकी हो वस्तु होती है परन्तु रवणेमय चत्तु 
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नहीं होती । आचार्यदेवने कहा है कि-पुदुगल स्वयं परिणामस्वभाव- 
वाल्य है, अर्थात्‌ खयय॑ परिवर्तित होता है तथापि सर्णमेसे छोहा नहीं 
होता, और लोहेमेसे स्वर्ण नहों बनता, दोनों पुदुगलद्वव्य हैं. तथापि 
वैसा नहीं होता । 


उसीग्रकार जीव स्वयं परिणामख॒भाववाद्य होने पर भी कारण 
जैंसा ही कार्य होता होनेसे, अज्ञानीको-जो कि स्वत अज्ञानमय भाव 
है भले ही हजारों शासत्र जानता दो, महात्रतादिका पालन करता हो 
किन्तु उस्ते--अज्ञानमय भावमेसे, अज्ञानज्ञातिका उल्लंघन न॑ करनेवाले 
अनेक प्रकारके अज्नानमयसाव हो होते हैँ परन्तु ज्ञानमय भाव नहीं 
होते | और ज्ञानीको--जो कि स्वत ज्ञानमय भाव है--उसे ज्लानमय 
भातोंमेंसे, ज्ञानकी जातिका उल्लूंघन न करनेवाले सर्व ज्ञाननय भाव दी 
होते हैं; परन्तु अज्ञानमय भाव नहों होते । 


जीव परिणामस्वभावव्रात्य होनेसे जेसे कारण बसे ही कार्य होते 
हैं । अन्नानीको अज्ञान कारण हे, इसलिये कार्य भी अज्ञानका द्वी आता 
है । उसकी दृष्टि पराश्रय अर्थात्‌ रागादि बारीर, मन,  वाणीरूपी 
काट- मेल पर पडी है परन्तु अपने ध्रुव वस्तुस्वभाव पर नहों है । 
जीव परिणमनखभाववाल्य होनेसे चाहे जेसा परिणसित होता रहे--- 
वैसा नहीं है, परन्तु जेसी दृष्टि हो वसा कार्य आता है । अन्नानीकी 
दृष्टि परके ऊपर-पशश्रय ऊपर पड़ी है इससे विभाव-परभावमय ही 
कार्य होते हे, जितने परिभ्रमण होने योग्य भाव हैं. इससे परिभ्रमणके 
ही कार्य होते दँ । जिसे राग-द्वेपष और परके कठृत्वकी मिठास है, 
उसके अज्ानजञातिका उल्लंघन न करतेवाले अज्ञानमय भाव ही होते 
हैं परन्तु ज्ञानमयभाव नहीं होते । देखो! इससे यह तात्पय निकलता 
है. कि अन्नानत्यभावमेसे चाहे जसे भाव करे ब्रत, तप करे-शास्त्र पढ़े 
तथापि ज्ञानभाव नहीं हो सकते । 


लोग कहते है कि हमे निमित्त चाहिये-व्यबद्यार-पराश्रय 
चाहिये, पुण्य-पापके भाव करना चाहिये, ऐसा करते-करते धर्म होगा, 
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परन्तु ऐसा नहीं हो सकता क्योंकि स्महूपफ्रे आह्म्बनके बलसे दृष्टिफो 
बदले बिना खमायफी निर्मल पयौय प्रगट नहीं हो सफती | जो विपरीत 
दृष्टिफो न बढले उसे चाहे जैसे शुभराग हो, उच्च सयोग मिलें, साक्षात्त्‌ 
चेतन्यमुर्ति तीथंकर भगवानका योग प्राप्त हो तथापि वह विपरीत 
अहण करेगा, धर्मफी बात होती हो तो उसे सुनकर कहेगा कि अकेली 
आत्माफी ही चात ले बेठे दो, किन्तु कुछ रुपये-पैसेफी बात भी करोगे ? 
हस भ्रकार उल्टा अहण करता है। ज्ञानी कहते हे कि तुम्र' संसारफी 
चाह्मक्रिया क्या कर सकते दो? मात्र में परम कुछ भहण त्याग करता 
है ऐसी मिथ्या मान्यताके भाव ही करते हो। परद्रव्यका कोई छुछ 
कर ही नहीं सकता। ज्ञानी भी मात्र अपना भाव दही करते हेँ। क्‍या 
अज्नानी रुपये-पेसेका संग्रह कर सकता है? नहीं, कर ही नहों सकता। 
मात्र अपनेमे भाव ही करता है। परद्रव्योका संग्रह आदि बा 
नहीं होते और रखनेसे रहते नहीं है। अज्ञानी अत्ानभाषोंका ही 
मंथन करता रहता हे, निरंतर वे ही भाव उसके होते है । 


ज्ञानी समझता है कि में ही अपने स्परुपसे शरणरूप हूँ, परसे 
अदरणरूप हूँ, इसलिये परफी ओर रुचि करना मेरा कर्तव्य नहीं है । 
जिस प्रकार नट अपनी डोरी परसे दृष्टि नही चूकता, हजारों मनुष्य 
देखनेके लिये खडे हों उन पर उसकी दृष्टि नहीं होती परन्तु सिर नीचे 
पैर ऊपर है, सिर थालीमे रखा है, थाढी डोरी पर रखी है. इसलिये 
चह्ू थाली और डोर परसे दृष्टिको नहीं चूकता। पहले खेल प्रारम्भ 
करते समय पसेका देतु होता हे परन्तु खेल दिखाते समय उस पर दृष्टि 
नहीं होती कि मेरा खेल देखकर कौन संतुष्ट होता है और कौन 
नहीं। उसे तो डोरी पर थाढीमे सिर रखरूर थाढी डोरीसे इधर- 
उधर न हृटे उसपर दृष्टि होती है। उसीम्रक्वार ज्ानीकों संयोग और 
संयोगॉकी ओरके पुण्य-पापके भावोंमि-कहीं भी ढलनेकी रुचि नहीं है, 
एकमात्र अखण्ड्वसाव पर दृष्टि है इससे वह वेंधता नहीं हे । 
४ ज्रेकालिक ज्ञान, द्शेनादि अनन्तगुण और अनन्त पर्याये ही भेरा 
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स्वरूप है, उन्हींके साथ मुझे सम्बन्ध है, इसके अतिरिक्त परका और 
मेरा किसी काठ्मे कोई सम्बन्ध नहीं है।” ऐसा परसे प्रथकृता, 
स्वभावकी सामरथ्यंता, विभावक्री विपरीतता और द्रव्यकी खतंत्रताका 
ज्ञान वस्तुस्वभावके स्पर्श सहित ज्ञानीको होता है, इससे उसके सम्पूर्ण 
भाव पतिन्न ही होते हैं । 


जिस भ्रक्नार कोई स्री पानी भरने गई दो, बच्चेकी घर पर सुल्यया 
हो, और घर तथा पड़ौसमें भी कोई न हो तो उसे ऐसा छाता है कि 
कद्ाचित्‌ छड़का शेयेगा, इससे जल्दी गागर भरकर घर पहुँचू। वहाँ 
मार्गम कोई साहेढी मिल गई और चह वात करनेके लिये खड़ी हो गई 
तो वहां बह आधा उत्तर दे-न दे और कह्देगी कि वहिन ! फिर मिह्धंगी; 
लड़का अकेला घरमें सो रहा है,--इस प्रकार लड़के परसे दृष्टि नहीं 
हटती | थोड़ा आगे चलो कि दूसरा कोई पीहरके समाचार देने लगा, 
तो उसे भी कहती है कि भाई! तुम घर पर आना, अभी रुक नहीं 
सकती, क्योकि लड़का अकेला सूने घरमे सो रहा है ताला छगाकर आई 
हूँ। इस प्रकार पीहरके समाचार मिलनेमे भी पुत्रका ध्यान नहों चूकती। 
इसीम्रकार धर्मी जीव-ज्ञानी जीव राज्य करता हो, व्यापार करता हो, 
युद्ध करता हो तथापि अपने स्वरभावके ध्येयसे च्युत नहीं होता। धर्मी 
जीव कोई भी ससारिक कार्यका राग भाव कर रहा हो परन्तु उन सबमे 
उसे ऐसा रहता है कि यह मेरा नहीं, यह मेरा नहीं हे, मेरा तो नित्य 
ज्ञातास्वभाव है ज्लातास्वभाव ही मेरा धन है-स्व है। इस प्रकार अपने 
धुष॒ स्भावपर दृष्टि जमी की जमी ही है। जिसप्रकार उस स्लीको 
बाहर कार्य करते हुए भी लड़के परसे ध्यान नहीं हटता उसीप्रकार 
स्वभाव दृष्टिबंत ज्ञानीको वाह्मकायें करनेका रागभावके समय भी ज्ञायक- 
स्वभाव परसे दृष्टि नहीं हटती बाह्मयसे अल्प आसक्ति-ढीनता दिखाई 
देती है किन्तु अन्तरसे तो उदासीन! उदासीन है। 


लोग ऐसा मानते हैं कि देखो तो! ज्ली पानी भरने गई और 
वच्चेको तालेमे जेलमें बन्द कर गई, अरे भाई! तू जेल कहता है. 
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तो जेल सही, परन्तु तू यह नहीं जानता कि लड़का मेरा जीवन है? 
माताका छडकेफ़े प्रति प्रेम तो उसके काय परसे दिखाई देता है, क्योंकि 
उसे एक ही लक्ष है और एक ही डोर है । परन्तु नासमझ विपरीत- 
चदृष्टिसे देखता है और बुद्धेमान सीधी-यथार्थ दृष्टिसे, उसी प्रकार ज्ञानीके 
चाह्य कार्य देखकर लोग ऐसा कहें कि ज्ञानी होकर लड़ाई कर रहा है, 
ग्रृहर्थ है व्यापार करता है। अरे भाई | तू छडाई कर रहा है? कहता 
है तो वही सही, और पस्लियोंमि विद्यमान कहे” तो बेसा ही मान छे, 
परन्तु हमारे अन्तरमे उनके प्रति कितनी अरुचि, कितनी उदासीनता 
तथा स्वभ्षावफी कितनी रुचि और कितनी लीनता है उसे तू केसे समझ 
सकता है? उसे तो हमारा ही हृदय जानता है । अज्ञानीको अन्लान 
भावसे खतौनी नहीं छूटती और ज्ञानीको ज्ञानभावसे । ज्ञानमेंसे ज्ञानका 
दी काये आाता दे और भज्ञानमेसे अज्ञानक्रा ही । जेसे कारण वैसा ही 
कार्य द्ोता है! जसे प्रकाश अन्वेरेका काम नहीं करता वैसे निज आत्माके 
आश्रयसे उत्पन्न होनेवात्म सम्यग्ल्ञान ज्ञानका ही कार्य करता है अज्ञानका 
कार्य नहीं करता । 

अज्लानी कद्दता है. कि पृद्धावस्थामे पेसा गया, लड़का सर गया 
इत्यादि प्रतिबृल्ताये आई इससे सहन करना मुरिकिल दिखाई देता है, 
परन्तु यदि जवानीमे गया द्वोता तो सहन कर लेता, इस प्रकार सर्वत्र 
अज्ञानीकी संयोगों पर द्वी दृष्टि पड़ी है। ज्ञानी चाहे जैसे संयोगमे दो 
तथापि उसके सच्चा समाधान और असंयोगी दृष्टि बनी रहती है-- 
निरपेक्ष ज्ञाता-साक्षी स्वभाव पर दृष्टि घनी रहती है । ज्ञानी युद्धमे- 
व्यापारमें या स्ली-बधोंमे दिखाई दे तथापि उसकी दृष्टे अपने ज्ञाना- 
नंदमय स्वभावमे है, अतः परमसे कहीं मी एकत्वबुद्धि नहीं होती, अन्तरसे 
प्रथकू ही है तथापि घततमान पुरुषाथेकी कमजोरीसे अल्प शग-द्वेप होता 
है, यदि अल्प राग-द्वेष न दो तो बन्ध न दों, मुनि हो जाये-वीतराग 
हो जाये, परूतु वह दशा नहीं है इसलिये अल्प विकार है, पुरुषाये 
ढचक खाता है परन्तु दृष्टि तो ध्रुव विज्ञानघन स्रभाव पर ही है । 
इस प्रकार ल्ञानीको ज्ञानभाव होते हूँ और अक्ञानीको भज्ञानभाष । 
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अज्ञानीको शुभाशुभ भाषोंमें आत्मबुंदिं होनेसे, उसके सर्वे भाव 
अज्ञानमय ही हैं । शाग-द्वेष होता है वंहे परे पदार्थकी ओरकी भाव॑ है 
उसमें अज्ञॉनीकी आत्मेंबुंद्धि होनेसे उसके ब्रैनें-तप-पूँजांबि संब अज्ञोनकी 
भूमिकामेसे उत्पन्न होते हैं. इसलिये अज्ञानमंय दी हैं। विपकी अुमिकरामेंसे 
विप ही उत्पन्त होता है, विंषके बृक्षमेसे विंपकी ही उत्पत्ति दोती है 
अमृत उत्पन्न नहीं होता । ब्नीकें समर्त भाव श्ोनमसय हो हैँ, क्योंकि 
उसे परोन्मुखताके भावोंमे एऐकल्वेलुड्धि नहीं है-+इससे उसके सम्पूर्ण 
भाव ज्ञानपैय हीं हैं, असतके बेश्षुसे अम्रतकी ही उत्पत्ति होती है विंप 
उत्पन्न नहीं होता । 


अविरत सम्यग्दृष्टि (ज्ञानी )के यद्यपि चारित्रमोहके उदयमें जुड़नेसे 
क्रोधाविक भांव प्रवर्तमान हूँ तथापिं उसे उन भावोंमि ऑत्मंतुद्धि नहीं है 
बह उन्हें परके आहलम्बंनसे उत्पन्न हुईं उपाधिरूप मनिता है। ऋ्रोधांदिक 
कम उसके उदयमे आकर खिर जाते हँ--अंगे ऐसा बन्ध नहीं करता 
कि जिससे संसार-परिश्रमंणमें ब्ृंद्धि हो, क्योंकि (ज्ञानी ) स्वतः उद्यमी 
होकर ऋषघधादिभावरूप परिणमित नहों होता और यद्यपि कर्मोद्यंकी ओर 
झुकाब करनेसे कुछ जैशमे रांगादि भाव कमेहप प्रवतेता हे तथापि शांवुलसे 
च्युत होकर परिणमित नहीं होता | ब्ञानीर्का खासित्व निरंतर ज्ञानमें ही 
प्रवर्तमान रहता है इससे वह्द क्राधादिक भावोंका अन्य ज्ञेयोंकी भाँति ज्ञाता 

है--कर्ता नहीं है। इस प्रकार ज्ञानीके सर्व भाँवें ज्ञानमय ही हैं । 


ज्ञानी पूर्ण आसत्तिसे मुक्त नहीं हुआ है इससे चारित्रदोषसे कुछ 
उल्टे पुरुषार्थ के कारण किंचित्‌ क्रोध, मान, माया, लोभ होते हैँ, उनसे 
वह वाह्मसे वर्तता दिखाई देता है किन्तु उसे निरन्तर प्थक्‌ नह 
विवेक प्रवर्तमान दे इससे उनमे उसे आत्मयुद्धि नहों है कि यह मेरे 
और में इनका हैँ परन्तु उन्हें वह परकी उपाधि मानता हे जो विकारी 
भाव दे वे तो आत्माके गुणोंकों गाली समान हे । ज्ञानीको अल्प दोष 
आता है परन्तु वह खिर जाता है । 


नीचेकी भूमिकामे ज्ञानीकों अन्तरमेसे पूर्णतया राग-द्वैपकी 
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निवृत्ति नहीं हुई हे परन्तु 'जेसी दृष्टि चेसी सृष्टि ” इस न्यायसे उसे 
अपशुणोंका व्यय और गशुणोंकी पर्योयको उत्पत्ति तथा वर्तमान एक- 
समयमें में अनन्त शुणोंका पिण्ड हँ--ऐसी ध्वकी दृष्टि होनेसे वस्तु- 
इृष्टिमेसे गुणोंकी निर्म अबस्था ही उत्पन्न होती है, जेसी दृष्टि चेसी 
सृष्टि रचती है। पुरुपार्थमे किचित्‌ मचक आ जाती है परन्तु वास्तवमें 
अबगुणाका व्यय द्ोता जाता है और निर्मल पर्यायकी उत्पत्ति होती है 
एवं अखण्ड वस्तुकी दृष्टि चनी हुईं दे। 

ज्ञानीके ज्ञानदृष्टि प्रगट हुई, आत्माका भान हुआ, इससे अखण्ड- 
घस्तुकी इृप्टिमि उसकी सष्टि केसी होगी? दृष्टि पविन्नताकी है तो सृष्टि भी 
पविन्नताकी होती हैं; विकाखा व्यय होता जाता है और निर्विकारी 
प्रयोयका ही उत्पाद द्ोता है छुछ अबगुण रह गये हैँ वे दूर दोनेके 
लिये ही हूँ रहनेके लिये नहीं । 

चतुर्थ गुणस्थानवात्य सम्यग्दृष्टि युद्धमे खड़ा हो, तथापि “ में ज्ञायक | 
हैँ, पवित्र हैँ ?--ऐसी दृष्टि हुई होनेसे साक्षीलूपसे खड़ा है अथात्त्‌ उसे 
पवित्रताकी ही उत्पत्ति होती है और अबगुणोंकी पर्यायका व्यय होता जाता 
है। एक समयसे एक ही अवस्थाकी उत्पत्ति हांती हे परन्तु अबगुण 
और गुणोंकी पर्यायकी मिश्रता नहीं है, दो मिलकर एक पर्याय नहों है 
|। दृष्टि शुद्ध पर है इससे एकमात्र शुद्धका ही उत्पाद है, अल्प अवगुण 
खिरनेकफे लिये हैँ, धर्मी जीव उद्यमी होकर, परने योग्य मानकर उनमे 
युक्त नहीं छोता। में परिपुणे हैँ, निर्मल हूँ, वैसे भानमे अबगुणोंका 
पुरुपार्थ नहीं है, शुणोंकी पर्यायका उत्पाद करनेका ही पुरुषाथ है, मात्र 
रृष्टिके अनुसार ही अबत्था करनेका पुरुपार्थ है। 

त्रिछोकीनाथ तीर्थकुदेव शान्तित्ताथ, कुन्थुनाथ और अरहनाथ 
भगवान चक्रवर्ति पद्‌ पर थे तब वे युद्धमे खडे हों तथापि गुणोंकी 
अवस्थाका उत्पाद होता जाता है, अवशुणोक्ी पर्यायका हास होता 
जाता है। युद्ध सम्बन्धी भावोंमे युक्त होनेसे वीर्य किचित्‌ सलिन 
तो होता है, फिचित्‌ अवगुण भी दोते दें, शु्णोकी हानि भी छुछ होती 
है, परन्तु वहाँ उसकी भावना नहीं छहे। जहाँ जिसकी आवना वहाँ उसकी 
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बृद्धि; जहाँ जिसकी भावना नहीं है वहाँ उसका व्यय है--वृद्धि नहीं है। 
जशञानीकी शुणोंकी भावना होती है या अवशुणोंकी? गुणोंकी ही होती 
है। बस, जहाँ जिसकी भावना वहाँ उसकी बृद्धि। ज्ञानीको अल्प शाग 
है उसे वे उपाधिरूप मानते हैं, उसका स्वामित्व स्वीऋर नहीं करते 
उसे करनेकी भावना और रखनेकी दृष्टि नहीं है तथा उत्पन्न करनेरा 
भाव नहीं हे। ज्ञानी कर्मकी जबदस्तीसे विकारमें युक्त नहीं होते, कर्म 
बलातू उन्हें विकारमें प्रवर्तित नहीं करता परन्तु अपना पुरुपार्थ किचित्‌ 
मचक खाता है इससे शाग-द्वेष होता है, तथापि ज्ञातृत्नसे च्युत होकर 
राग-द्वेषमें युक्त नहीं होते, उसका स्वामित्व स्वीकार नहीं करते । जिस 
। अर आकाश-पाताछ, पत्थर-छकड़ी आदि ज्ञेय ज्ञात होते हैँ उसी- 
| भ्रकार क्रोधादि भाव ज्ञानीछो जाननेमे आते हैं। जिस श्रकार भंगी 
' चणिककी जातिका नहीं उसी प्रकार काम, क्रोधादि आत्माकी जातिके 
नहीं हँ--बैसा ज्ञानीको देखनेमें आता है) भंगीका लड़का वणिकका 
उत्तराधिकार नहीं छेता। उसी प्रकार चैतन्यरूपी स्त्रजातिकी प्रतीति 
दोनेसे, विजातीय काम,_क्रोधादि_ मेरे खगुणोंका उत्तराधिकार रखने- 
वाले नहीं हैँ ऐसा धर्मीके देखनेमे आता है। निष्कलंफी स्व॒भावसें यह 
करलेकस्वरूप सेरा नहीं है, मैं इसका कर्ता नहीं हैं, यह मेरा काय नहीं 
हे, मेरा कार्य तो ज्ञाममय है--ऐसा ज्ञान ज्ञानीके बर्तता है, ज्ञानीका 
स्वामित्व निरन्तर ज्ञानमे ही प्रवर्तमान रहता है; पुरुषार्थकों अशक्तिसे 
अल्प विकार द्ोता है परन्तु उसमे वे ज्ञाततसे च्युत होकर परिणमित 

नहीं होते इससे ज्ञानीके सर्व भाव ज्ञानमय ही हैं। 

अब, आगामी गाथाकी सूचनारूप इल्मोक कहते हैं:--- 
( अलुष्ड्प्‌ ) 
अज्ञानमयभावानामज्ञानी व्याप्य भूमिकास । 
द्रव्यकर्मनिमित्तानां भावानामेति हेतुताम॥ ६८ ।। 

अर्थ--अज्ञानी (अपने ) जज्ञानमय भावोंडी भूमिकासे 
व्याप्त होकर (आगामी ). द्रव्यकक्रे निम्ित्तते जो ( अज्षानादि ) 
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भाव हैँ, उनके हेतुत्वको प्राप्त होता है (अर्थात्‌ द्रव्यक्मके निमित्तरूप 
भावोंका हेतु बनता है ) । 

आत्मा निर्बिकारी, स्वसंवेध, निर्दोष और पवित्र है। भज्ञानी 
उसे भूलकर अज्ञानमय भावोंक्री भूमिकामें व्याप्त होकर अर्थात्‌ रहकर 
नवीन कर्म बाँधनेका अज्ञान और राग-द्वेषफके भाव करता है, जड़- 
कमेका उदय आनेसे सत्रतः अज्ञान और शग-द्वेषके साव करता है वह 
नवीन कर्माका देतु होता है; पुराने कर्माके उदयमें जुड़नेसे उस समय 
वर्तमान विकारी भावरूप भावोंका कर्ता होता है इससे वे भाव नवीन 
कर्मोका कारण बनते हैं ॥ १३१॥ 

यही अर्थ पाँच गाथाओं द्वए कहते हैं:-- 


अण्णाणस्स स उदओ जा जीवाणं अतचउपलडद्ी । 
मिच्छत्तस्स दु उदओ जीवस्स असदृहाणत्त ॥ १३२ ॥ 
उदओ असंजमस्म दु. ज॑ जीवाणं हवेइ अविस्मणं । 
जो दु कलुप्तोवओगो जीवाणं सो कस्ाउदओ ॥१३३॥ 
ते जाण जोगउदय्य॑ जो जीवाणं तु चिट्ठउच्छाहो । 
सोहणमप्तोहणं वा कायब्वों विरदिमावी वा ॥ १३४॥ 
एदेसु हेदुभूदेसु कम्मइ्यवग्गणागयं ज॑ तु। 
परिणमदे अड्डविहं णाणावरणादिभावेहिं ॥ १३५॥ 
त॑ खलु जीवणिबद्ध कम्मइ्यवरगणागय जहया | 
तहया दु होदि हेदू जीवों परिणाममावाणं ॥ १३६ ॥ 
जो तत्तका अश्वान जीवके, उदय वो अन्वलानका । 
अप्रतीत तत्तकी जीवके नो, उदय वो मिथ्यात्वका ॥ १३२॥ 


जीवका जु अविरत भाव है, वो उदय अनसंयम हि का । 
जीवका कल॒प उपयोग नो, वो उदय जान कपायका ॥ १३३॥। 
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शुभ अशुभ बर्तन या निवर्तनरूप जो चेष्टा हि का । 
उत्साह करते जीवके वो उदय जानो योगका | १३४॥ 
जब होय हेतुभूत ये तव स्कंध जो कार्माणके । 
वे अष्टविध ज्ञानावरण इत्यादिभाव्रों परिणमे ॥ १३५॥ 


कार्मणवरगणारूप थे ज़ब, बंध पार्वे जीवमें | 
आत्मा हि जीव परिणाम, भावोंका तभी हेतू बने ॥ १३६ ॥ 
अर्थ --जीबोंको जो तत्त्वका अज्ञान (बस्तुखरूपका अयथाथे- 
विपरीत ज्ञान ) है वह अन्नानझा उदय हे और जीत्रोंको जो ( तत्त्वका ) 
अश्रद्धान है वह मिथ्यालका उदय है | घुनहश्च, जीवॉको जो अविरमण 
अर्थात्‌ अत्यागभाव है बह असंयमका उदय है और जीवबोंको जो मलित्त 
( ज्ञावृत्वकी स्वच्छवासे रहित ) उपयोग है. वह कषायका उदय है। 
और ज़ीबोंको जो शुभ या अशुभ प्रवृत्ति अथवा निवृत्तिरूप ( मन- 
बचन-काया आश्रित ) चेष्टाका उत्साह हे वह योगका उदय जानो | 
यह ( उदय ) द्ेतुभूत होनेसे जो कार्मणवर्गणागत ( कार्मणवर्गणा- 
रूप ) पुद्गलरद्वव्य ज्ञानावरणादि भावरुपमें आठ प्रकारसे परिणमित होता 
है बह, जब घास्तवमे जीवमे बंधता, है तब जीव ( अपने अज्ञानमय ) 
परिणामभावोंका हेतु होता है । 
आत्माके स्व॒मावक्री ओरका ज्ञान न करके परका ही ज्लान करना 
सो अज्ञानभाव है, वह अज्ञानका उदय है । 
में सुखरूप हँ--ऐसी प्रतीति न होनेसे परमे सुखबुद्धि होना, परसे 
अपनेपनकी बुद्धि होना सो मिथ्यात्व है| ऐसी मान्यता होनेमें पृत्रके 
मिथ्यात्वकमेके विपाकक्ा निमित्त है | उस उदयकी ओर आत्मा उन्मुख 
दो तब, आंति होती है, कम वलात्‌ कराते हैं ऐसा नहीं हे । 
/ परकी आसतक्तिसे मुक्त नहीं हुआ--बह अत्यागभाव है 
अर्थात्‌ अविरतिभाव है, उस अविरतिभावमे कर्मोद्यका निमित्त है । 
उपयोगमसे निर्मछता-ख्च्छता नहों रहती वह कपायसाव है, उस कपाय 
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भावमें कर्पीय कमे निमित्त है।शुर्भयोगमें या अशुभयोगमें बर्तनां अथवा 
निवृत्य होना अधात्‌ शुभमे प्रवर्तन करना और अशुभसे निबव्वल होना, 
अजश्ुभमें बर्तन करना और शुभसे निवृत्य होना-बह योगक्रा उदय है। 


2 | ; प्रदेशोका कम्पन हे वह योग है, विकार है उसमें कर्मेका 
 निमित्त है । 


पुराने कर्मोके उदयके विपाकमे रप्रयं युक्त हो वह नवीन कर्मवंधका 
कारण होता है। तत्त्वके अज्ञानरूपसे (वस्तुस्वरूपकी अन्यथा उपछच्धि- 
रुपसे ) ज्ञानमे स्वादरूप होता हुआ (स्वादमे आत्ता हुआ ) अज्ञानका 
उदय है। मिथ्यात्व, असंयम; कर्पाय और योगके उद्य-जो कि ( नवीन ) 
नवीन कमंके द्वेतु दें वे, उसमय अथात अज्लानमय चार भाव दें । 


आत्मा तो शुद्ध पविन्न हे परन्तु अवस्थामे विंकारहूप परिणमित 
होते हैं. इससे ज्ञान दीन होता है। अन्प ज्लानका जो स्वाद आता है 
उसमे ज्ञानावरणीयकमके विपाकका फल द्वे! विपरीत ज्ञानका जो स्वाद 
है पह अपविन्नताका स्वाद हैरपविन्नताका नहीं। यहाँ इस गायामे 
मिध्यात्व, अविश्ति; कपाय और योग--उन चारों भार्बोको अज्ञानमय 
कहा है और सम्यस्दष्टिके वे चारों भाव नहीं हैं--ऐसा कहा है। 
अज्लानमावमें चारों स्थित हैं और ज्ञानभावमे चारों नष्ट हो गये हैं। 
चैतन्थके लानस्वभावमे स्थिर न हो तो ज्ञानद्वीन दोता है वह अज्ञान- 
भाव है, चेतन्यके असंग-असेयोगी स्वभावसे स्थिरता न करे और परमे 
आत्मबुद्धि करके वहाँ लीन हो तो भिथ्यात्व है; स्वरूपकी निवत्तिमे 
स्थिर न हो और परकी आसक्तिमें स्थिरता करे वह परका अत्याग 
भाव अधिरति है, सभावकी निर्मलतामें न रुक और मलिन उपयोगमे 
स्थिर हो वह्‌ कषाय है; अयोगमे न रुके और कम्पनमे युक्त हो वह 
योग है। जहाँ आत्माक्ष सम्यग्भान हुआ वहाँ अज्ञान गया, मिथ्यात्व 
दूर हुआ, उस प्रकारकी अंशत' स्थिरता हुई, उस॑ प्रकारका अर्थात्‌ 
मिथ्यात्व सम्बन्धी कषाय और योग दूर हो गण, सम्यग्द्शन हुआ वहाँ 
सबका अन्त हो गया। चारोंको अज्ञानमयभाव कह्दा है। 
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कोई कद्देगा कि योग तो केवलीको मी होता है न? केवलीके 
योग होता है परन्तु घह पर्यायदश्टिसे वात है। यहाँ तो यहद्द वात की 
है कि मम्यर्दष्टिको वस्तुट॒प्टि हुई वहाँ सब चला गया। 


चस्तुमें अन्नान नहीं है, भ्रांति नहीं है, अविरति नहीं हे, कपाय 
नहीं है, योग नहीं हे। जिस प्रकार वे बस्तुमें नहीं हैं--उसीग्रकार जिन्हें. 
वस्तुदृष्टि हुई है उनके मी वह नहीं हैँ । वस्ठ॒ुदृष्टिबन्तके अज्ञान नहीं हे, 
भ्रांति नहों है, अविरति नहों है और योग भी नहीं है । अज्ञानका कर्ता 
और कार्यपना अज्ञानभावमें होता है, आंतिका कर्ता और कार्यपना 
अज्ञानभावमें होता है, कपायका कर्ता और कार्यपना अज्ञानभावमे होता 
है, कम्पनका कर्ता और कार्यपना सी अज्ञानसावमे होता है । 


ल्लानसावमें अज्ञानका कर्ता-कर्मपना नहों है, अ्रांतिका कर्ता-क्मे- 
पना नहीं है, अविरतिका कर्ता-कर्मपना नहीं है, कपायका कर्ता-कमे- 
पना नहीं है और योगका भी कर्ता-कर्मपना नहीं है। ज्ञान दोने पर 
वे समस्त अन्नानमयभाव नहीं होते, ज्ञान होनेके पदचात्‌ अल्प विकारी 
भाव होते हेँ परन्तु उनका वह कती नहीं होता, स्वामी नहीं होता 
; इसलिये नित्य ख़भावक्रा आश्रय करनेवातद्म ज्ञान होनेसे वे समस्त 
अज्ञानमय भाव नहों होते। स्वभावका भान होनेसे परका कर्ता-भोक्ता 
होता ही नहीं, यदि कर्ता-भोक्ता हो तो उसे स्वभावकी खबर ही नहीं है। 
यह सन्पूर्ण वस्तुद॒प्टिका विषय हे, परिपूर्ण स्वभावसे भरपूर अनन्त 
गुणोंके पिण्ड आत्मा वस्तुदष्टिका विषय है। बस्तुदृष्टिमें सम्पूर्ण आता 
है परन्तु ज्ञान स्व-पर प्रकाशक है इससे वह अपूर्णदशाको मी जानता 
है और पृणे अवस्थाको भी जानता है। बस्तुद्ष्टिके साथ जिस ज्ञानकी 
पर्याय प्रगट होती है वह ज्ञान यथार्थ जानता है ज्ञान पूणे विषयको 
मी जानता है और ज्ञो अल्प विकारी भाव रहा उसे भी जानता 
है, साधक भावरूप निर्से पर्यायको भी जानता है और वाघक भावरूप 
समल पर्योयको भी जानता है, द्रव्यकोभी जानता है और अपूर्ण-पूण 
पर्यायोंकी भी जानता है। 
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दृष्टि होनेके परचात्‌ अल्प शग-द्वेष होता है उसे दृष्टि र्वीकार नहीं 
करती, ज्ञान उसे जानता दे परन्तु दृष्टिके अभेद विषयमें भेद नहीं 
पड़ता; दृष्टेपूर्वकका ज्ञान सच्चा ज्ञान है। ज्ञान, सम्यग्दशेनके विषयकी 
परिपूर्णताको भी जानता है और अवस्थाके बिभागको मी जानता है । 


अज्ञान अर्थात्‌ खभावसे च्युत होनेवाद्य भाव । पहले अज्ञानकी 
सामान्य बात की पश्चात्‌ चार भेद किये। आत्मा आनन्दमूर्ति है उसमे 
शांति और सुखका स्वाद न सानकर परमें आनन्द माननेसे ज्ञानमें जो 
आकुलता होती है वह अ्रमणा है, अपनेसे सुख है उसका लक्ष न करके, 
परमे सुख है वेसा छक्ष करनेसे परिणामोंमे जो आकुलता होती है बह्द 
कलुषिता है, अज्ञान है, यहाँ मुख्यतया समी बोढोंमें अज्ञानभावकोी लिया 
है । आत्माके र॒भावका भान न हो तब विपरीत मान्यताका स्वाद होता है 
परन्तु स्वभावका स्वाद नहीं होता, तत्त्वश्रद्धाका परिणमन नहीं होता इससे 
परका आश्रय और पराधीनता दूर नहीं होती इसलिये वह आकुल्तारूप है। 

तत्त्वके अभ्रद्धानरुपसे ज्ञानमे स्वादरूप होनेवाल्य मिथ्यात्वका उद्य 
है। अविरसणरूपसे ( अत्यागभावरूपसे ) ज्लानमे स्वादरूप होनेवाल्य 
असंयमका उदय है । क्लछ॒ुष ( मलिन ) उपयोगरूपसे ज्ञानमे स्वादरूप 
होनेवाल्य कषायका उदय है। शुभाशुभ प्रवृत्ति अथवा निवृत्तिके व्यापार- 
रूपसे ज्ञानमें स्वाद्रूप होनेवाला योगका उदय हे । 


घिपरीत सान्यताका भाव कलुषित है, भले द्वी ग्यारह अंगका 
विकास हो तथापि वह विनाशीक हे । वस्तुदृष्टिके रक्ष्यपूर्वक जो विकास 
हो वह अविनाशी है। ज्ञानीको वर्तमान पर्यायमें मूढत्व या अभान नहीं' 
होता, वर्तमान पयोयमें अत्थिर नहीं होता, अस्थिरतामे आत्मबुद्धि 
नहीं होती । अस्थिरता उत्पन्न करनेकी भावना नहीं होती और उसे 
रखनेकी दृष्टि नहीं होती। चारित्रदोषफे कारण अल्प अस्थिरता होती 
है उसे वह हेय और उपाधि मानता है | अल्प कपायभावष होता है--- 
वह अवस्थारष्टिमि जाती है द्वव्यदृष्टिमे तो बह गौण है। ज्ञानमे दोनों 
बाते हैं । आत्मा परसे निराछा हे, उसकी प्रतीतिके बिना, विश्वासके 
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बिना परका विदवास होनेसे भ्रमणाका स्वाद आता है; ज्ञानमें जो श्रमणाका 
स्वाद आता है उसमें मिथ्यात्वके उद्यका निम्तित्त है | _ 


जितना विषयासक्तिका भाव है वह अत्यागभाव है, आसक्तिरुपसे 
सवादमे आनेवाला असयप्त है, अन्नान, मिथ्याव, आसक्ति इत्यादिका 
भाकुल्तारूप स्वाद है । 


लोग कहते हैँ न? कि हृदयमें दाह होती है, कलेजेमें जछन 
होती है, उसमें कहीं सुख नहीं होता | किस्तीके एक दी पुत्र हो और 
चार भाई हों, अपने पुत्रका छम्म प्रसंग हो, बड़े भाईके पास अपना कहा 
न चढछता हो, चारों भाई इक्ट्टे रहते हों, अपना एक ही पुत्र होनेसे 
खूब घूमधामसे ब्याह रचाना हो, तब दूसरे भाई कद्दते हैँ कि तेरा एक 
दी लड़का है इसलिये तू जैसा चाहे कर ले ! किन्तु हमारे तो चार-चार 
लड़के हैं, दम केसे करेंगे ? इस अ्रकार भाई न सानते हों, तब देख छो 
उसके हृदयकी दाह! वह कषायकी दाह है, ऐसे कछुषित परिणाम हें 
वद्द मलिन स्वाद है, आत्मस्रभावसे विपरीत स्वाद है । संसारका बाह्य 
व्यवहार मी अटपटा है । उसे सुल्झाना न आता हो और जहाँ इच्छित 
काये न हो वहाँ एकदम आकुलित दो जाता है। वह सव कषायका स्वाद 
है । अनुकूलतामे बहुत हर्ष माना होगा तो प्रतिकूलतासे उससे अधिक 
शोक मी होगा । इसलिये ढोनोंकी वल्ि चढा दे ' और आत्माकी ओर 
उन्मुख हो ! आत्माका स्वाद लिये बिना कहों मी सुल्ल होनेवाला नहीं है । 


शुभ परिणामोंकी प्रवृत्ति और अशुभ परिणामोंकी निदवृत्ति मी 
कलुषित भाव है | यहाँ चारों बोलॉमे अज्ञानीकी ही बात ली है । 
ज्ञानीके अल्प शुभाशुभपरिणाम होते दें, उनकी यहाँ गिनती नहीं हे, 
उनका बह स्वामी नहों होता । मेश यहद्द कर्तव्य है ऐसा नहीं मानता । 
अज्ञानी गुभाशुमपरिणामोका स्रासी होता है, शुभाशुभपरिणामो 
समान ही आत्माको मानता है । झुमभावाकी प्रगृत्तिम ऐसा भाव 
आये कि “ मैने यह किया, मैंने वैसा कर दिया ”?--बह सत्र कलछुषित 
भाव है । 


कट्दानजनशासत्रमाल करतांकर्म अधिकार [ ४१९ 


कोई कट्दे कि हमने धर्म कार्य बहुत किये हैं, परन्तु यह खबर 
दीं हैः कि धर्म किसे कहते हैँ। शरीरकी क्रिया अथवा शुभ परिणामोँमे 
धर्म माना हे परन्तु शुमभाव तो बिकारी भांव हैं, ,उनभेसे आत्माकी 
शान्ति केसे आयेगी ? कोई कहे कि रुपये खर्च करें तो शाति आयेगी 
या नहीं ? अरे! लाखों रुपये खर्च करे, तो भी उसमे शांति नहीं 
मिलेगी, क्योंकि रुपये परवर्तु हुं, परवखुसे आत्मामे शान्ति नहों। 
आती, शान्ति तो अपने खभावमेंसे प्रगट होती है, उसकी श्रद्धा और 
ज्ञान करने पर शान्ति मिल जायेगी। पुण्य परिणामोंसे अनुकूल: संयोग 
मिलते दूँ परन्तु आन्तरिक शान्ति नहीं सिल्ती। विकारभावोंमेसे स्वाभाविक 
शांति कह्ाँसि आयेगी ? 


जिस प्रकार ताइका वृक्ष बहुत रम्बा होता है और पत्ते ऊपर- 
ऊण्र छोडेसे दोोते दे | बह अपने तल स्थल्कों भी छाया नहीं देता, 
इतनी मी छाया नहीं देता कि उसका स्थल सूखनेसे बच जाये, ताड़के 
स्थल पर चत्र- वेशाखका तीज्र ताप पड़ रद्दा हो स्थल सूख रहा हो किन्तु 
इसके पत्ते उसे छाया नहीं देते और दूसरोंकों भी छाया नहीं देते | 
उसीभ्रकार चंतन्यख॒भावक्के .भान बिना शुभपरिणामोंके पत्ते फूटे, परन्तु वे 
चैतन्यकी मृल्को छाया (शान्ति ) नहीं देते। शान्ति तो यदि चैतन्य-| 
ग्बभावक्रा भान करके उसमे स्थिर हो त्तो मिले, परन्तु शुभपरिणाम तो 
ज्ञानी या अन्नानी-किसीको भी शान्ति नहीं देते क्योंकि बहू विफारभाव 
है, विकारभाव तीन कालमे किसीको शान्ति नहों देते । 


मिथ्यात्त, असयमादिके परिणाम आकुलतारूप हैं, वे सुखरूप नहीं 
हूँ, उनसे बन्ध होता दे। यद्द पौद्गलिक मिथ्यात्वादिके उदय हेतुभूत 
होनेसे, जो कार्मण॑ंबगेणागंत पुदुंगछ द्रव्य ज्ञांनाबंरणादि भावहप आठ 
प्रकारेसे परिणमितं होता है वह पुदुगलद्ृव्य जब जीवमे निबई होता 
है. तव जीव रवग्रमेष अज्नानसे स्वपरके एकवके अध्यासके कारण तंत्त्व- 
अश्रद्वानादि अपने अज्ञानमय 'परिणामभावोंकों कर्ता होता है । 


एक ही साथ तीन बातें ही हैँ--कर्मका उदय, उसमे थुक्त दोना 
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और नवीन कर्मबन्ध। जो नवीन कर्म बंधते हैं वे पुराने कर्मासे बंधते 
हैं अधात्‌ कर्मझा उदय आनेसे जीव अज्ञानभावसे उस ओर युक्त होता 
है उससे नवीन कम बंधते हैं। जो विकारी भाव हैं वे परोन्मुखताके 
भाव हैं इसलिये वे अज्ञान हैं; अजाग्रत हैं, जड़ हैं, इस प्रकार पुराने 
करे नवीन कर्मोको बांधते हूँ। पुराने कर्माका फलित, होना, नवीन 
कर्माका बंधना और जीवका अतत्त्वश्रद्वानाविरूपमे परिणमित होना--- 
यह तीनों एक ही समय होते हैंँ। जीव स्वतः ही अपने परिणामोंका 
हेतु द्ोता हे, स्वयं ही विपरीत पुरुषार्थ द्वार निमित्तकी ओर युक्त 
दोता है, पुराने कर्म राग-द्वेष नहीं कराते, वे नवीन कर्मासे नहों कहते 
तू कर्मरूपसे बंध जा? अथवा तू स्वत” उस ओर युक्त हो जा। ज्ञानी 
पुराने कर्मोकी ओर युक्त नहीं होता इससे उसके नवीन कर्म नहीं 
बैँंधते। यहाँ चारों अज्ञानके बोल लिये हैँ। अज्ञानपूर्वक मिध्यात्व है 
“ऐसा नहीं, किन्तु वास्तवमे मिथ्यात्वपूर्वक अज्ञान है। कर्मके उदय 
निर्मित्तभूत दोनेसे, कार्मणवर्गगारूप नवीन पुदूगल स्वयमेष ज्ञानावरणादि 
कर्मरूपमे परिणमित होते हैं. और जीवके साथ बंधते हैं. और 
समय जीव मी स्व॒यमेत्र अपने अज्ञानभावसे ही अतत्त्वश्रद्धानादि भावोंरूप 
परिणमित होता है । इस प्रकार अपने अज्ञानमय भावषोंक्रा कारण स्वत. 
ही होता है। मिध्यात्वादिका उदय होना, नवीन पुदुगलॉका कर्मेरूप 
परिणमित होना तथा बेंधना और जीवका अपने अतत्त्वश्रद्धानादि भाषोंरूप 
परिणमित होना--वे तीनों एक ही समयमे होते हँ। कोई किसीका 
कर्ता नहीं है, सब छतंत्रतया-अपने आप ही परिणम्रित होते हैँ, कोई 
क्िसीको परिणमित नहीं करता। 


यहाँ मिथ्यात्त, अविरति, कपाय और योग--चारों वोलॉको 
अज्ञानमय लिया है; सम्यग्दृष्टिको वे चारों बोल नहीं हँ। आत्माका 
मम्पग्ज़ान हुआ व्दों अज्ञान गया, मिथ्यात्व दूर हुआ, उस- प्रकारकी 
अंशत स्थिरता हुईं, कषाय गया, मिथ्यात्व सम्बन्धी योग गया, इस 
प्रकार सत्र चला गया। सम्यर्दशैन दोनेके पमग्चातू अल्प कपायादि रह 
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जायें बह वात यहाँ गौग है क्‍योंकि वह अवश्थादृष्टिको बात है | यह 
चात वल्तुदृष्टिको है । 

सम्यग्हष्टिकी दृष्टि अखण्ड वस्तु पर है, द्रव्यदष्टिरा विषय सम्पूर्ण- 
परिपूर्ण टण्य है। 

द्रव्यदष्टि-अखण्डरष्टि, वस्तुकी अपूर्ण, पूर्ण या विक्ारी पर्यायको 
स्वीकार नहीं करती। अरे ! निर्मल पर्यायको भी स्वीआर नहों करती, 
निर्मल पयौय जितना मी आत्माको नहीं मानती । द्रव्यटशिका विषय तो 
अखण्ड परिपूण द्वव्य है । 

द्रव्यदष्टिके विषयमें अपूर्ण या पूर्ण पर्यायके भट्ट नहीं आते, 
साध्य-साधकके भद्न नहों आते | द्रव्यदष्टि अखण्ड परिपणे निरपेक्ष 
द्रब्यकों स्वीकार करती है । अपूर्ण, पूणे, विकारी पर्याय हैँ अवश्य, 
उनकी कहों बिल्कुल नास्ति नहों है, परन्तु ठ्रव्यदष्टिका वह विषय 
नहों दहै--द्रव्यरष्टि उसे रवीकार नहीं करती । अपूर्ण, पूर्ण या विकारी 
पर्यायको ज्ञान जानता है, शुभाशुभ परिणाम एक क्षणपर्यन्त आत्माकी 
पर्यौयमे होते हैं उन्हें सम्यग्ज्ञान जानता है, वह असदूभूतव्यवहास्नय 
है । अपू्ण निर्मल पर्याय और पूर्ण निर्मेल पर्यायको जाननेवाले ज्ञानको 
सद्भूतव्यवह्ारनय कहते दूँ । 

द्रव्य और पर्याय दोनोंको एक साथ जाननेवाल्य ल्लान प्रमाणज्ञान 
है; द्रव्यटष्टिके बल पूर्वक निर्मल पर्याय बढ़ानेसे ज्ञान सामान्यके साथ 
एकमेक द्वोता है अर्थात्‌ सामान्य और विशेष दोनों एक होते हैँ वह 
प्रमाणन्लान है । सामान्यरूप पूणे द्रव्य है, निर्मेह पर्याय प्रगट होकर 
सामान्यके साथ एकता होती है वह सामान्य और विशेष दोनोंको एक 
साथ जानना वह प्रम्ाणज्ञान है । प्रमाणज्ञान द्रव्यदृष्टिको और अपूर्ण 
पू्णे, विकारी पर्यायकी यथार्थतया जानता है । 

ज्ञानीके यथार्थद्रव्यद॒ष्टि 'प्रगट हुईं है, उसके बलूमें स्थिस्ताकी 
वृद्धि करता हुआ केवलज्ञानको प्राप्त करता है परन्तु जहाँ तक अपूर्ण है. 
पुरुषार्थकी मन्दता है, रिथित्ता अपूर्ण है, शुद्ध स्वरूपमें पृणेतया स्थिर 
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नहीं हो सकता-वहाँ तक अशुभपरिणामोंसे बचनेके लिये शुर्भ॑- 
परिणामोमें युक्त होता है परन्तु उन्हें आदरणीय नहीं मानता । स्वभावमें 
उनकी नार्ति है इससे दृष्टि उनका निषेध कंस्ती है परन्तु अश्थिरताके 
कारण अशुभपरिणामोंसे बचनेके लिये वे भाव आते हैं, किन्तु ज्ञानीकों 
प्रतिक्षण ऐसी भावना होती है कि यदि इसी क्षण वीतशग हुआ जा 
सकता हो तों यह शुभपरिणोंम भी नहीं चाहिये, तंथांपि अपूंणंताके 
कारण वे साव आये बिना नहीं रहते | 


जवानी अशुभ परिणामोसे बचनेके लिये पुरुषार्थ द्वारा शुभपरिणामोंमें 
थुक्त होता है, किन्तु उन्हें, अपना स्वेरूप नहीं मानता । उनका स्वामी 
नहों होता, करने थोग्य है ऐसा नहीं मानता । द्वेव्यटष्टि उनका निषेध 
ही केरेंती है । ज्ञान स्व-पर प्रकाशक है, द्रव्य और पर्यायंको बराबर 
जानता है, द्रव्यदृष्टिके विषयको और अपूर्ण, विकीरी पर्यायको ज्ञाम 
सहजतासे बरावर जानता है । (१) श्रद्धामं पूर्ण खवरुंपकी द्वी स्वीकृति 
है. इस अपेक्षा अशुभभाव भो निजरामें निमित्त हे (२) ज्ञान तो प्रमाण 
होनेसे सबको जैसाका तैसा जानता हो है--(३) चारिच्रमें शुभभावको 
भी विषकुम्भ जहर माना है । 
... शुभपरिणाम मी धर्मीको आपत्ति एवं बोझरूप प्रतीत होते हैं, 
उनसे मी वह छूटना ही चाहता है किन्तु वे आये बिना नहीं रहते, 
वे भाव आये तो भी वह रंरूपश्थिरेता कंरनेर्वाती ही हैं । कर्मी-कमी 
बुद्धिपू्वकंस समस्त विकल्प छूट जाते हैं और स्वरूपमसे सहज भ्थिरता 
ही जातो है, उसे समय सिद्ध भगवान जेंसा अंशत अनुभव करता है. 
परन्तु सर्वेथा स्थिंर नहीं हो सकता इससे शुभपरिण॑मोंमे युक्त होता है। 


चतुर्थ भूमिकासें ज्ञानीको- प्रतके परिणाम नहीं होते परन्तु हि 
सम्यग्द्शनके आठ अंग दोते हैं । निःशंक, निरांश्ष, निर्धिचिकित्सा, | | 
अमूढुदृष्टि, उपगूहन, स्थिंतिकरण, चात्सल्य और प्रभावना | उन आठ, 
अंगोंका सम्यग्दशेनके साथ सम्बन्ध होता है पंरन्तु अ्रतकां. सम्बन्ध । 
चहुथे भुमियामे नहीं है। प्रथम सम्यग्द्शन होता है और पश्चात कमी 
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घारित्रमें स्थितता हुए याद केवलज्ान होता है--ऐसा मोक्षमागका 
क्रम है, इससे ऐसा नदहों समझना कि जब तक उच्च दशा न हो तब तक 
रागको कम नहीं करना। सम्यग्दरीन न हो तब तक रागको मन्द न्‌ 
करना--चैसा कहनेका तात्पयय नहीं है। राग मन्‍्द करनेके लिये ब्रह्मचर्य 
छे, तीत्र दिसादिके परिणमन न करे, परस्ती आदिक्रे रागका त्याग कर 
सकता है, परन्तु ज्ञान चरावर करना कि वे सहजदशापूर्वकके ब्रत नहीं 
हैं। अन्तरुगर्में आत्माके भानपूर्वक स्वलू्परमणताकी बुद्धि होनेसे न्नतके 
झुभपरिणाम आते हँ--चहाँ सच्चा भावकन्व और सचा मुनित्व हे । 

पाँचवों भूमिकामे श्थिस्ताकी वृद्धि होनेसे निमित्तरुपसे अणुन्नता- 
दिकके झुभपरिणाम आते हैं और छठवों भूमिका होने पर महात्रतके 
शुभपरिणाम आते हैं. वद्दाँ छठवीं भूमिकामे क्षणमे तो स्वहूपमे स्थिर 
हो जाता है और क्षणमे उपयोगसे बाहर झुभपरिणामोंमे आता है, 
क्षणमे निर्विकल्प शुद्धोपयोग, क्षणसे सविकल्प इस प्रकार हजारों बार 
स्वरूपमे और बाहर आना-ज़ाना करते दे-ऐसी मुनिओकी सहज दशा 
होती दै। ऐसी स्थिर्ताके साथ पंचमहात्रतक्े शुभपरिणाम होते हैं, 
मुनित्व आनेसे शरीरके वस्ध मी छूट जाते हैं। मुनित्व केवलज्ञान 
प्रगट करनेका साक्षात्‌ कारण है, अपने ग्रृहस्थ पदके रागके साथ 
वस्रका निमित्त सम्बन्ध है, वस्मादिका परिग्रह जहाँ तक न छूटे तब तक 
मुनिपद नहीं होता और केचलज्ञान नहीं होता, वीतरागता नहीं दोती- 
ऐसा निर्मित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध है। जद्दाँतक राग रहे वहाँतक वीतरागता 
नहीं होती, वस्चका राग छूटनेसे वल्ल भी छूट जाते हैं, राग छूटनेसे 
रागके निमित्त सी छूट जाते हँ---ऐसा सम्बन्ध है। राग छूट जाये 
और वस्ध रह जाये--ऐसा कभी नहीं हो सकता । गगका जड-मूलसे 
क्षय न हो वहांतक केवलज्ञान नहीं होता. केवलन्नान होते सम्रय नग्न 
दिगम्बर मुनित्वका वाह्यल्िय होता है और अन्तरंगमे वारस्वार स्वरूपमे 
झूलते रहते हैँ, केबलज्ञानकें निकट प्रवर्तन करते हैं । 

पाँचवीं भूमिका हो वहाँतक वस्र छोते हे और छठवीं भूमिका 
आनेके पूर्व ग्रहस्थाश्रम और वस्न सब कुछ छूट जाता है। ग्रहस्थाश्रममे 
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सम्यग्दशन होनेसे, दृष्टिसे तो कृतकृत्य मोक्ष हे परन्तु चारित्रदशाकी 
कमीके कारण स्थिरता अपेक्षा मोक्ष नहीं है, श्थिरतासे मोक्ष तो मुनित्व 
आनेके पशग्चात्‌ जब केवढक्ञान हो तब होता है। ४ 


छठवीं भूमिकामे मुनि जब स्वरुपमें स्थिर हो जाते हैं तब 
अप्रमत्तनामकी साववों भूमिका होती है। पुनम्थ, जब उपयोग बाह्ममे आये 
तब किसी किसी समय शाख्रस्वाध्यायकें, उपदेशके, द्र॒व्य-गुण-प्योयके 
विचारके, शिष्योंकी शिक्षा-दीक्षाके, प्रायश्चितादिकि शुभपरिणाम आते हैं; 
कभी-कभी जिनप्रतिमाके दशेनेंके, स्तुतिके, शासत्र लिखने हइत्यादिके 
शुभभाव आते हैं, कभी आहार-विद्ारके परिणाम आते हैं, इस प्रकार 
अन्तर्मुहूर्त तो बाहर शुभ उपथोगमें और अन्तमुहूर्त- स्वरूपमे व्थिर हो 
जाते हैं इस प्रकार हजारोंबार क्षणमें बाहर और क्षणमे अन्तरमें उपयोग 
सह्दित ख्वरुपमें झूलते रहते ह्वेँ--ऐसी मुनिओंकी दशा होती हे । 


चतुर्थ भूमिकामे अनन्तानुबन्धी चार कषायके अभाव पूर्वक स्व- 
रूपाचरणचारित्र और सम्यग्दशनके आठ अंग होते हैं, पाँचवीं भूमिकामें 
दो कषाय 'चौकड़ीके असावरूप धचारित्र सद्दित, सम्यग्दंशनके आठ अन्नों 
सहित अणुव्रत होते हैँ और छठबों भूमिकामे तीन जातिके कपायके 
अभावरूप चारित्र और सम्यग्दशनके आठ अज्नों सद्दित महात्रतके 
परिणाम होते हँ--ऐसा नियम है। चतुर्थ भूमिकामे प्रवर्तमान समत््त 
साधक जीवोंके और पाँचवों भूमिकामें वर्तनेवाले समस्त साधक्र जीबोंके 
तथा छठवीं भूमिकामे अ्रवर्तित सभी साधक जींबॉंके उद्यकें परिणाम 
एक समान नहीं होते, शगके परिणामोंसे अन्तर होता है और इससे 
उस रागके अनुकूल वाह्य निमित्तोंम भी अन्तर होता है। जेसे-शासतर- 
स्वाध्यायके परिणामोंमे शाज्लका निमित्त होता है और भगवानके दर्शनोंके 
शुभपरिणामोमे भसगवानका निमित्त होता है। परिणामोंके अनुसार 
निम्मित्तवा मिलना अथवा न मिलता वह पुण्याधीन होता है और 
यदि निमित्त मिले तो भगवानके दर्शनोंके परिणामके समय भगवानका 
निमित्त होता है। के 
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चौथी भूमिकामें सम्यग्द्शेन होनेके पद्चात्‌ जो अस्थिर्ता रहती है 
घह अपने पुरुषाथेकी मन्द्तासे रहती है; यदि र॒तः पुरुषार्थ द्वारा स्थिरता 
प्रगट करे तो अर्धिरता दूर हो जाती है, राग-द्वेष दूर हो जाते हैं । 
अन्तरंग घानिकर्माका नाश पुरुषार्थक आधारसे होता है। पे बलज्ञान प्रगह 
होने पर घातिकमे स्वयं दूर ही जाते हैं । केबलज्ञान प्रगट दोनेसे 
चार घातिकर्माका नाश हो जाता है, तथापि चार अघाति कर्म शेष 
रहते है । स्वाश्षयका बल बढ़ाने बढ़ानेसे गृहस्थाश्रमका राग और उसका संयोग 
भी छूट जाता है--ऐसा सम्बन्ध है। अमुक सीमाका राग छूटनेसे जिस 
भूमिकामे जो न हो वैसे घातिकर्मके उद्यका संयोग छूट ही जाता है 
ऐसा सम्बन्ध हे, जेसे कि मुनित्व होने पर व्यापार-धन्धा, स्ली, कुटुम्ब, 
बस्नादि छूट जाते हँ--ऐसा निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध है, केवलक्ञान 
होनेसे सर्व प्रकार्से अघाति कर्म दूर हो जाते हैँ--ऐसा सम्बन्ध नहीं 
है, केवलज्ञान हो तथापि अघात्तिकर्म रह जाते हैं । 


४ गुणपूजा यथार्थ विवेक है--सार्ग है, परन्तु व्यक्तिपुजा मार्ग नहीं 
है, यथार्थ विचेक नहीं है । जहाँ यथार्थ गुण दिखाई दे वहाँ आदर 
करना योग्य हे, किन्तु जहाँ गुण दिखाई न दें वहाँ आदर करना योग्य 
नहीं है । अमुक व्यक्तिको ही मानना वह पक्षपात है, ऐसा जेनद्दीनमें 

| दै दी नहीं, जेनदरनमें शुणपूजा है, व्यक्तिपूणा नहीं है। 

कोई कहेगा कि थह सब तो उच्च भ्रकारकी बातें हुईं, परन्तु 
हमें प्रारम्भमे क्या करना चाहिये? वह समझाइये । 

प्रथम प्रारम्भमे यथार्थ सत्त्‌ समझनेकी जिज्ञासा, रुचि करना 
चाहिये, समझनेमे यदि समय लगे तो घैये रखना चाहिये जासम्बार 
प्रयत्न करते रहना । सत्त्‌ समझनेके लिये सत््‌ देव, सतत शुरु और सत्त्‌ 
शासत्रका बहुमान पूर्वक-भक्ति पूृ्षेक सप्तागम करना चाहिये--परिचय 
करना चाहिये । सत्की जिज्ञासा पूथेक सत्‌का खाध्याय, सत्‌ विचार 
सत्‌ श्रवण, देव-गुरु शास्क्‍क् बहुमान करना चाहिये--वह सब यथार्थ 
वस्तुस्थिति समझनेके लिये साधन हैं, उनकी ओर लक्ष करनेसे 
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शुभराग आता अवश्य है परन्तु उस शुभरागके साथ जो सतको 
समझनेकी ओरका जो यथार्थ वलछ है-झुकाव है वह स्वतः सत्त्‌ 
समझनेका कारण वनता है. और झुभरागकी हेय माना इसलिये चढ़ 
दूर हो जाता है। सत्‌ समझनेकी ओर यथार्थ उन्मुखता होनेसे सत्‌- 
अवण आदिका राग आये विना नहीं रहता । जिसे आत्माके ओरकी, 
रुचि जागृत हुई है उसे विघय-कपायोंके ओरक्ी रुचि सहज छूट ही। 
जाती है और विषय-कपायोंकी रुचि छूटनेसे अमुक प्रकरसे तीत्र द्िसा 
छूट जाती है, तीत्र असत्य छूट जाता है, तीत्र चोरी छूट जाती है, 
परस्की सेवनकी लंपटता छूट जाती है। जिसे आत्माकी जिज्ञासा 
जागृत हुईं है बह छंपटता करता हो--ऐसा नहीं हो सकता । जिसके 
आत्माकी जिल्नासा जागृत हुईं है उसके तीत्र कषाय छूट जाते हैं परन्तु 
वह आत्माकी यथार्थ पहिचान और स्थिरता पूर्वकके सच्चे रत नहीं 
हैं। सच्चे ब्रत तो पाँचवीं और छठवीं भूमिकामें आते हें, चतुर्थ 
भूमिकामे तो सम्यग्दशनके आठ अन्न होते हैं, न्रत तो पाँचवें शुण- 
स्थानमे स्थिरता अ्रगट होने पर द्वोते दूँ--ऐसा सागेका क्रम है | 


प्रथम सम्यर्दशन प्रगट करनेके लिये, आत्माकी यथार्थ पद्दिचान 
करनेके लिये सत्त्‌ श्रवण, देव-गुरुशास्षका वहुमान, सत्‌ विचार इत्यादि 
होते हँ---वे सत््‌ समझनेके साधन हैँ, उन समी झुभरागोंके साथ यथाये 
सत््‌ समझनेके ओरडी उन्मुखता हो तो पुरुषाथे द्वारा अवश्य ही सत्‌ 
समझमे आता दै। जिज्ञासाकी भूमिकामे तोत्र विषय-कपायके परिणाम नहीं 
होते ब्तके झुभ परिणाम आते है परन्तु वे सच्चे ब्रत नहीं हैं । 


चतुर्थ भूमिकमे. सम्यन्दशन द्वोता है, तंवसे झभाशुभ 
परिणामोंते प्रथछू निराठे आत्माका भान होता है, शुभाशुभ- 
परिणामोंका खामित्व छूट जाता है, परका-झुभाशुभपरिणामोंका 'कठेत्व 
छूटकर उनका ज्ञाता होता है। कमी-क्मी उपयोग वाह्यसे हटकर 
अन्तरमे लीन होता है तव झुभाझुम विकल्प भी छूट जाते हैं, अंगत 
सिद्ध जैसा अनुभव करता है, बुंडिपुर्वकके त्रिकल्प छूट जाते हैँ और 
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उपयोगस्वरुपणें लीन छोता है, अलुद्धिंपूर्वकके विकल्प होते हैँ परन्तु 
उन्हें सर्वज्ष जान सकते हैं. छद्मास्थ नहीं जान सकते। फेवलज्ञान होनेसे 
चुड्धिपूर्वककें विकल्प भी छूट जाते दं। 

पुदूगलका परिणमन जीवसे एथक्‌ है--ऐसा अब प्रतिपादन 
करते दें -- 

कर्म और आत्मा-दोनोंकी अवस्था एक साथ होने पर भी आठ 
कर्मोड़ी अवस्था अपने कारण और आत्माकी अवस्था उसके अपने 
कारणसे प्रथऋ-प्रथक होती है. । आत्माऊँ राग-द्वेषका निमित्त पाकर जो 
परमाणु फर्मस्प परिणमित दोते देँ उनका कर्ता आत्मा नहीं है, ऐसे 
सूद्ष्मकर्मस्कन्धोंका जब आद्मा कर्ता नहीं है; तब स्थूल स्कन्धोंका कर्ता तो 
होगा फहाँसे ? 

प्रइन “यह आत्मा ढकडीको पकड़ सकता है था नहीं 

उत्तर--आत्मा परव॒स्तुको नहीं पकड़ सकता। दोनोंकी अचस्था 
एक साथ होने पर भी हाथ हाथम है. और ल्कडी लकड़ीमे हे। उसी- 
प्रकार आत्माकी अवस्था आत्मामे है और कमकी अवध्या कर्ममे है । 
होनेंकी अवस्था एक साथ होने पर भी आत्माकी अवध्था प्रतिक्षण 
आत्माम और कर्मकी अवस्था प्रतिक्षण कर्ममें दोती है, दोनोंकी अवस्था 
प्रथऋ-प्रथकू होती है। 

शरीरके हिलनेको अवस्था, द्वाथके हिल्‍नेकी अवस्था आत्मा नहीं 
कर सकता; आत्मा रागको कर सकता है परन्तु द्ाथकी अवस्था नहीं कर 
सक्‍ता। और छऊड़ीकी अर्वस्थाकों द्वाथ भी नहीं पकड़ सकता, लकड़ी 
अपने आधारसे हे और द्वाथ अपने आँधारसे है, द्ाथकी अवस्था द्वाथमे 
और ठकड्ीकी अवस्था लकईमें है। दोनोंकी अवस्था मिन्न-भिन्न हे । 
कोई कद्देगा कि एक द्रव्य दूसरे द्वव्यको नहीं कर सकता किन्तु पर्याय 
वो कर सकती दै न? नहीं, बह बात मिथ्या है। एक द्रव्य तो दूसरे 
द्रब्यकी नहीं कर सकता परन्तु एक पर्याय भी परद्रव्यकी पर्यायको नहीं 
कर सकती, वयोंकि सर्व द्रव्य द्व्यसे, गुणसे और पर्यायसे खतंत्र हैँ । 
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जो जीव ऐसा नहीं भानते कि आत्माक्री अवस्था आत्माके आधारसे 
होती है वे जीव ऐसा भी नहों मानते कि समत््त पदार्थोक्रा आधार वह 
पदार्थ ख्तत' ही है। उसको यह वात नहीं जमती कि लकड़ी, द्वाथ, 
जरीरादि समस्त पदार्थाक्रा आधार में नहीं हूँ । 


प्रत्येक वत्तु अनादि अनन्त प्रथक् हे उसमे श्रतिक्षण जो अवस्था 
, दोती है उसका आधार वह वस्तु है। आत्माके गुणकी अवस्था आत्माके 
आधारसे होती है--ऐसी वात जिन्हें नहीं बेठती उन्हें यह भी नहों 
जमता कि अन्य पढार्थोकी अवस्याका आधार वे वे प्रथऋु-प्रथहू पदार्थ 
स्वतः ही हे, जिसे बस्तुकी प्रतीति नहीं है उसे परयोयक्री श्रतीति भी 
नहों जमती | वस्तु स्वत अन्य वम्तुसे खतन्त्र मिन्न दे--ऐसी जिसे 
प्रतीति नहीं है वह ऐसा मानता है कि अपनी पर्यायका आधार अन्य 
चत्तु है। वस्तु स्रत त्रिकाठ है--ऐसी वात जमे तो यह प्रतीति भी 
दो जाये कि उसमें प्रतिक्षण जो अवस्था होती है वह उसीमेसे होती 
है, किन्तु परसे नहीं होती। 

पुस्तक पुस्तकम है और द्वाथ द्वाथम है। शरीर शरीरमे है और 
आत्मा आत्मामें है। व्यवह्यास्से पानीका घढ़ा कदछाता है, पानी और 
घड़ा एक ज्षेत्रम स्थित होनेसे पानीका घढ़ा कहताता है परन्तु घढा 
पानीका नहीं वह तो मिट्टीका है । 


“४ कोई द्रव्य किसी द्रव्यमे प्रविष्ट नहीं होता, सर्व द्रव्य प्रथकू-प्रथऋकु 
हैं। आत्मामें जब विकारी भाव होते हैँ उस समय कमेकी जो भी 
अवस्था द्ोती है वह कर्म स्रतः परिणमित होकर होती है, आत्मा उसे 
परिणमित नहीं कर देता ॥ १३२-१३६ ॥ 


हि जीवसे प्रथकू ही पुदुगरद्॒व्यका परिणाम है--ऐसा अब प्रतिपादन 
करते हैँ -- 

जइ जीवेण सह व्विय पुर्गलद॒व्वस्स कम्मपरिणामों । 
एवं पुग्गल जीवा हु दो वि कम्मत्तमावण्णा ॥ १३७॥ 


मन 
रत] 
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एकस्स दु परिणामों पुग्गलदव्बरंस कम्ममावेण । 

ता जीवभावहेद्हि विणा कम्मस्स परिणामों ॥ १३८॥ 
जो कर्मरूप परिणाम, जीवके साथ पुद्गलका बने । 
तो जीव अरु पुदूगकू उमय ही, कर्मपन पायें अरे ॥ १३७ ॥ 
पर कर्मभावों परिणमन है, एक पुद्गलद्गवव्यके । 
जीवभावहेतुसे अलग, तब, करमके परिणाम हैं ॥ १३८ ॥ 


अर्थ:--यदि पुदुगलरुद्वव्यको जीवके साथ ही कर्मरूप परिणाम दवोते 
हैं (अथात्‌ दोनों एकत्रित दोकर ही कर्मरूप परिणमित होते हूं ) ऐसा 
माना जाये तो इस प्रकार पुदूगल और जीब दोनों वास्तवमें कर्मपनेको प्राप्त 
हों। परन्तु क्मभावरूप परिणाम तो मात्र पुद्गलद॒ब्यक्ो ही.होते दें इससे 
जीवभावरूप निमित्तसे रहित ही अर्थात्‌ प्रथक्ू ही कर्मका परिणाम हे। 

देखो भाई ! यद्द वस्तु प्रथथ समझने योग्य है कि भत्येक वस्तुकी 
अवस्था खतंत्र होती है। एक ओर आत्मा राग-द्वेष करे और साथ ही 
कर्मकी अवस्था भी करे--इस प्रकार दो का कर्तापन कभी नहीं दो 
सकता। यदि कर्मकी अवस्था आत्मा करता है तो उस समय आत्माकी 
अवस्था कया हुई! आत्माकी अवस्था भिन्न नहीं रही अर्थात्‌ उसकी 
अवस्था जड़में गई। शरीरके दिलने-चलनेवी अवस्था होती है उस समय 
आत्माकी अवस्था होती है या नहीं ? यदि शरीरके हिलने-डुलनेकी अबस्था 
आत्मा करे तो आत्माकी अवस्था कया रही ? शरीरके हिलने-डुलनेकी 
अवस्था आत्मा करे और रागकी अवस्था सी आत्मा करें--ऐसा नहीं 
हो सकता, जड़की और विकारी परिणासॉंकी दो क्रियाएँ आत्मा नहीं 
करता। जड़ और आत्मा दोनों साथ होने पर भी दोनोंकी अवस्थाएँ 
पृथक देँ, चलनेकी अवस्था जड़की है और रागकी अवस्था चेतनकी है । 
दिलना-चलना - जड़की क्रियावतोशक्तिकी अवस्था हे, किसी समय तीत्र 
गति करे, कभी मन्दृगति करे ऐसी क्रियाशक्तिका ऋाय लतंत्र है। 
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जड़की अवस्था आत्मामें नहीं होती और आत्माकी अवस्था जड़में 
नहीं होती। यदि आत्माकी अवस्था जड़में मिल जाये तो आत्मा ही नहीं 
रहा, आत्मा यदिं जड़की अवस्थामें कत्तों है तों उस समय आत्माकी 
अवस्था क्‍या है? जड़की हिल्ने-चल्नेकी अवस्था होती है उस समय 
छद्यग्थक्ों राग होता हे तथापि रांग और जड़की क्रियाएँ एकरूप नहीं 
हो जातीं, क्योंकि यदि दोनों एकरूप हो जाये तो आत्माकी अवस्था नहीं 
रही किन्तु मात्र जड़को अवस्था रही । 


कर्म और आत्मा दोनों एकत्रित होकर कर्मकी अवस्थारूप हों 
तो जीब और पुदूगल-दोनों कर्मपनेको प्राप्त हों, परन्तु कर्मकी' ककया 
तो पुदूगलमे होती है और आत्माकी अवस्था आत्मामे होती हे। 
कर्म और आत्मा दोनों साथ-साथ हैं तथापि दोनोंकी अबस्था प्रथकू- 
पृथक ही हैे। जड़की क्रिया-अवस्था जड़से और आत्माकी अवस्था 
आत्मसे है । 


कागज पर टलिखनेकी क्रिया और रागहछी क्रिया-उन दो 
क्रियाओंका एक द्रव्य नहों करता । टलिखनेकी अवस्था भी आत्मा करे 
और रागकी अवस्था भी आत्मा करे--इस प्रकार जड़ और चैतन्यकों 
दो अवस्थाएँ आत्मा नहीं कर सकता, अधिक तो आत्मा शागकी क्रिया 
करेगा, किन्तु लिखनेकी क्रिया तो पुदूगरुद्ृग्यकी है। लिखनेकी क्रियाहऋा 
कर्ता पुदूगल ही है इच्छा आदि तो निमित्तमात्र है। किन्तु वहाँ 
अज्ञानीको श्रम द्वो जाता है कि इच्छा हुई और छिखा जा रहा हैँ 
इसलिये मैं लिख सकता हूँ; परन्तु भाई! लिखनेकी क्रिया तो पुदूगल 
द्रव्यकी हे, आत्मा तो ज्ञानस्वरूप है। क्‍या श्ञानस्वरूप आत्मा लिख 
सकता है ? क्‍या स्याही आत्मामेसे आती है जो आत्मा लिख सके ? 
इसलिये लिखनेकी क्रिया पुदुगलद्॒ज्यकी ही है, लिखनेकी और रागकी 
दोनो क्रियाओंको एकद्रव्य नहीं करता। उसीप्रकार कर्मकी अवम्था भी 
आत्मा करे और रागकी अवस्था भी आत्मा करे--ऐसा होता है? 
नही दोता। थे तो दोनों अवस्थाएँ एक साथ होती हैँ इससे संयोग 
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दृष्टिसे अज्ञानीको ऐसा भ्रम द्वो गया हे कि आत्मा कमेफी अवश्थाको 
करता है । 

जब सूर्यविकासी कमल खिले तब सूर्याद्य द्ोता ही है, परन्तु 
दोनों अवध्याएँ एक ही साथ होती हैं, इससे अन्नानिओंको ऐसा भ्रम 
हो जाता है कि सूय्यने सूर्येविकासी क्मछफो विकसित किया । उसी 
प्रकार नये कमी अवस्था दो तब आत्माकी रागादि अवस्था होती है. 
और जब आत्मामे रागादि अवस्था हों तब कर्मरूप अब्स्थाको निमित्त 
माना जाता है, इस प्रकार एक ही साथ दोनों होनेसे अज्ञानीकों ऐसा 
भ्रम हो जाता है कि आत्माके रागकी अवस्था जड़कमने की है और 
जड़कमंकी अवस्था आत्माने की है। 

यदि पुदुगलद्रज्यको कमेपरिणामके निमित्तभूत ऐसे रागादि अज्नान- 
रूप परिणमित हुए जीचके साथ ही ( अर्थात्‌ दोनों एकत्रित होकर ही ) 
कर्मरूूप परिणाम होता है--ऐसा वितर्क किया जाये तो, जिस प्रकार एक- 
मेक हुए हल्दी और फिटकरी-दोनोंको लाल रघ्नहूप परिणाम होता हे, 
उसीफप्रकार पुदूगलद्वत्य और जीव दोनोंको कर्मरूप परिणाम आ जायेगा। 

अज्ञानभावरुप परिणमित हुआ जीव नवीन कर्ताके वन्धनमे 
निमित्त होता है; उसे खबर नहीं है कि “में प्रथक्‌ हूँ” इससे वह 
कमेके बन्धनमें निमित्त होता है | ज्ञानीकी अखण्ड बस्तुरृष्टि प्रगट 
होनेसे बह नवीन कर्मोका निमित्तभूत नहीं होता | अल्प अस्थिरताका 
निमित्त प्राप्त करके नवीन कर्म बन्धते हैं परन्तु वस्तुदृष्टिसे ज्ञानी 
निमित्तपना स्वीकार नहीं करता । अज्ञानसावरूप परिणमित हुए जीवकी 
पर्याय कर्मको निमित्तमृत होती है परन्तु जीबकी पर्याय जीवमे और 
जड़की पयोय जड़मे होती है, किन्तु जड़-चेतन्य दोनों एकत्रित होकर 
कमेकी अवस्था नहीं करते । 

हल्दीका पीछा रह्ल और फिटकरीका सफेद रद्न-दोनों श्द्ग 
एकत्रित हों तब एक छाल रह्ट रहता है, सफेद और पीला रद्ग नहों 
रखता किन्तु तीसता छाल रंग हो जाता है, इसीप्रछकार आत्माकी 
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शगकी अवस्था और कर्मकी अवस्था-दो अवस्थाएँ एकत्रित हों तो तीसरी 
मिश्र अवस्था होना चहिये; दो अवस्थाएँ एकत्रित हों तो एक तीसरी 
अवस्था हो जाती है । आत्मा अज्ञान भावोंकी करे और जड़कर्मको 
करे तो दोनों एकत्रित होकर एक तीसरी अवस्था आना चाहिये; 
जिस प्रकार हल्दी और फिटकरी एकत्रित होनेसे तीसरा रंग होता हे 
उसीप्रकार । परन्तु वैसा तो नहीं होता। सर्व वस्तुओंके द्रव्य, गुण और 
पर्याय अपने अपनेमे स्वतन्त्र हैं, यदि एककी अवस्था दूसरीमे आये तो 
बसतुका नाश हो जाये । फिटकरी और हल्दी एकत्रित होनेसे तीसर 
रंग द्ोता है तथापि सर्व परमाणुओंकी अवस्था अपने अपनेमें स्वतन्त्र 
है, किसीकी अवस्था किसीमें प्रविष्ट नहीं हो जाती । यदि पुदुसलद्रग्य 
और जीब दोनोंकी अवस्था एक हो तो पुदुगलद्गरव्य और जीव दोनोंकों 
कर्मरूप परिणाम आ जायेगा, परन्तु मात्र पुदूगलद्॒व्यके ही कर्मपनेरूप 
परिणाम होते हैं इससे जीवके रागादि अज्ञानपरिणाम -जो कि कर्मके 
निमित्त हँं--उनसे प्रथकू ही पुद्ूगलकरमका परिणाम है । 

अज्ञानीने ऐसा मान लिया है कि शरीरकी अवस्था में करता हूँ 
और मेरी अवस्था मी में करता हूँ, कर्मेकी अवस्था मैं करता हूँ और मेरी 
अवस्थ भी में करता हँ--ऐसा अज्ञानीने मात्र अज्ञानसे मान लिया है, 
परन्तु किसी अन्य द्रव्यकी अवस्था कोई द्रव्य कर द्वी नहों सकता, सभी 
द्रव्यॉकी पयोये अपने अपनेमें स्वतन्त्र होती हैं | 

टिखनेकी क्रिया पुदूगल करता है उसमें ज्ञान तो मात्र जानता 
है। ज्ञान तो दूर रहते हुए मी जानता है और निकट रहने पर भी 
जानता है । दूर रहनेवाल्ा ही ज्ञान कर सकता है और निकट रहने- 
वाद्य ज्ञान नहीं कर सकता--ऐसा कुछ भी नहीं है । टिखनेकी 
क्रियाको केवली ही जानते हैँ और निकट रहनेवाला नहीं जानता-- 
ऐसा नहीं हे, लिखनेकी क्रियाकों निकट रहनेवात्य भी जानता है कि 
यह लिखा जा रद्दा है । टिखनेका जो राग होता है उसे श्लानी ल्लाता- 
भावसे जानता है और छिखनेकी क्रियाको भी शाताभावसे जानता है; 
परन्तु अज्ञानी ऐसा मानता है कि में हूँ इसलिये यह लिखा जा रहा 
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है--ऐसी विपरीत मान्यता करता है, परन्तु अज्ञानी सी जड़की क्रिया 
नहीं कर सकता। और एक जीव दूसरे किसी भी जीब-अजीवका कार्य 
कुछ भी नहीं कर सकता | 


यदि पुदुगछद्रब्य और जीव एफत्नित धोकर कर्मरूप परिणमित 
होते हैं--ऐसा माना जाये तो दोनोंको क्मरूप परिणाम सिद्ध हो। 
परन्तु जीव तो कमी जड़कर्मरूप परिणमित नहीं हो सकता, इससे 
जीवका अज्ञानपरिणाम जो कि कर्मको निमित्त है--उससे मिजन्न दी 
पुद्गलद्रव्यका कर्मपरिणाम हे । 


यदि पुदूगल और जीव दोनों एकत्रित होकर परिणमित हों तो 
जीव भी जड़की अवस्थाको धारण करे, परन्तु जोब तो कभी जड़कर्मरूप 
परिणमित हो ही नहीं सकता। बोलनेकी अब्त्थाके समय यदि आत्मा 
और जड़ दोनोंकी अवस्था एकमेक हो जाती हो तो आत्माकी क्या अत्रस्था 
रहेगी ? कोई कहे कि वाणीमे तो निमित्त होता है न? हाँ, में निसित्त 
कर्ता हूँ वेसा अज्ञानी, मानता है, ज्ञानी समझते हैं कि में ज्ञाता हूँ, 
इृष्टिकी अपेक्षासे शरीरादिकी अवश्थामे ज्ञानी निमित्त श्री नहीं है। 
छानीकी दृष्टि सके ऊपर द्ोती हे परके ऊपर नहीं द्ोती, इसलिये चे 
निमित्त नहीं हैं, इसकी अवस्था इसमें और मेरा ज्ञान मुझमें ऐसा ज्ञानी 
समझते हैं। इच्छाके कारण वाणी नहीं है, वाणी उत्पन्न हो जाय तो 
इच्छाऊ़े निमित्त फद्दा जाता है परन्तु अज्ञानीको ऐसा श्रम होता है कि 
इच्छा होती है और बाणी निकलती है इसलिये में चाणी बोल सकता 
हैँ, में वाणी वोलनेका निमित्त कतों हूँ। ज्ञानी समझते हैँ कि वाणी अपने 
आप स्वतंत्र परिणमित होती है, में इसका कर्ता नहीं हूँ, इच्छा इच्छामे, 
चाणी वाणीमे, ज्ञान ज्ञानमें स्वतंत्रतया पररेंणमित्त होते हैं । 

अज्ञानीकी दृष्टि परके ऊपर है इसलिये चह निमित्तरूपसे कर्ता, है; 
हाथसे खततंत्र लिखा जाता है वेसा केवलक्षानी स्री जानते हैं और छ्वानी 
भी जानते हैं। अज्ञानीकी ऐसा छगता है कि में हैँ इससे लिखा जा 
रहा है--इस प्रकार उसने निर्मित्त कर्तापन स्वीकार किया है । 


४३४ ] समयसार प्रवचन [ भगवानश्रीकुन्द्कुन्द- 


आचार्यदेवने कर्ता-कर्म अधिक्रारकी ७६ गाथाओंमे अत्यन्त विस्तार 
किया है, क्योंकि ' मैं परका कर सकता हूँ? बैसे गूढ़' संस्कार अज्ञानीको 
पड़ गये हैं ॥| १३७-१३८॥ 
पुद्गलद्वव्यसे प्रथम ही जीवका परिणाम है--ऐसा अब प्रतिपादन 
करते हें.--- | 
जीवस्स दु कम्मेण य सह परिणामा हु होंति गगादी । 
एवं जीवो कम्मं च दो वि सगादिमावण्णा ॥ १३९ ॥ 
एकध्त द परिणामों जायदि जीवस्स रागमादीहिं । 
ता कम्मोदयहेद्‌हिं विणा जीवस्स परिणामों ॥ १४० ॥ 
जीवके करमके साथ ही, जो भाव रागादिक बने । 
तो कर्म अरु जीव उमय ही, रागादिपन पार्वे अरे ! ॥ १३९॥ 
पर परिणमन रागादिरूप तो, होत है जीव एकके । 
इससे हि कर्मोद्यनिमितसे, अलग जीव परिणाम है ॥ १४० ॥ 
अर्थ---यदि जीवकी कर्मके साथ ही रागादि परिणाम होते हैं 
( अर्थात्‌ दोनों एकत्रित होकर रागादिरूप परिणमित द्वोते हैँ ) ऐसा माना 
जाये तो इस प्रकार जीव और कर्म दोनों शगादिपनेको प्राप्त हों; परन्तु 
रागादिभावरूप परिणाम त्तो अकेले जोबके ही होते हैँ इससे कर्मोद्यरूप 
निमिच्से रहित ही अर्थात्‌ प्रथक्‌ ही जोबका परिणाम है। 
जीव और कर्म दोनों एकमेक होकर रागकी अवस्था करें तो कर्म 
भी राग हुआ वह जड़रूप नहीं रद्दा। चलनेकी अवस्था, बोलनेकी अवस्था 
और शगकी अवस्था-वे दोनों जड़ और चेतन्यको अवस्थाएँ एकत्रित हो 
जाती हों तो चलछनेको अवस्था ही न रहे सभी अबस्थाएँ रागरूप दी हो 


जाएँ । परन्तु रागादिभावरूप परिणाम तो मात्र जीवके ही होते हूँ इससे 
कर्मोद्यरुप निमित्तसे रहित ही अर्थात्‌ भिन्न ही जीवका परिणाम है। 


कहाननेनशास्तमाल ] कर्ताकर्म अधिकार , [ ४३५ 


यंदि जीवको, रागादि-अज्ञानपरिणामके निर्मित्तभूत जो उदयमें आया 
हुआ पुदूगलकम् है. उसीके साथ (अर्थात्‌ दोनों एकत्रित होकर ही) 
रागादि-अज्ानपरिणाम होते हैं--ऐसा वितर्क किया जाये तो जिस प्रकार 
एकत्रित हुए हल्दी और फिटकरी दोनोंको तार रह्नरूप परिणाम होता 
है उसीप्रकार जीव और पुदूगल्‍ल्कर्म दोनोंको शागादि अज्ञान परिणाम आ 
जाये। परन्तु अकेले जीवको द्वी अज्ञान परिणाम होते हैं। 


रागादि-अज्ञानपरिणामोंको' निमित्तभू्त पुराने कर्म उद्यमें आनेसे 
जीवको रागादिपरिणाम होते हैं अर्थात्‌ दोनों एकत्रित होकर' सेगादि' 
-अज्ञानपरिणाम द्ोते हैं ऐसा माना जाये तो जड़को भी- राग-द्वेष 
हुआ, जड़की अवस्था चेतनके रागरूप दो तो फिर जड़की अवस्था उस 
समय क्या रही ? इसलिये जड़की अवस्था उस समय जड़मे ही होतीं 
है. किन्तु अज्नानभावसे राग-द्वेप तुझमे हुआ । थदि ऐसा माने कि कर्मके 
उदयमे मुझे राग-द्वेष दोता- है तो कर्म' ही ने तुझे राग-द्वेष कराया' 
इससे तू-पराधीन हुआ;' इसलिये तू छूटेगा फद्दांसि ? परन्तु बरतुस्वभाव 
वैसा- नहीं है । तेरा पुरुषार्थ तेरे द्ाथमे हे, विकाररूप परिणमित दोना 
भी तेरे हाथकी बात है और स्वभावमे परिणमित होना भी तेरे हथेमें' 
है। जड़कर्म तुझे राग-द्वेष नहीं कराते, परन्तु तू स्वत' अज्ञानभावसे 
राग-द्वेष करता है तब कमका निमित्त उपब्थित होता है। 


जीव- और पुदूगल दोनों एक्च्ित होकर शगन्द्नेष करें तो जरूः 
है वह जीव हो जाये, परन्तु जो जड़ है वह फमी जीव होता ही 
नहीं ।- कोई किसीको ,राग-द्वेष नहीं क्शाता, रत विपरीत वीयंसे 
विकारमे युक्त हो तो विकार होता है। कितने द्वी लोग कहते हैं कि 
कमेका उदय हमे राग-हूंष कराता है--ऐसा मानकर जो सेच्छन्द 
प्रबतेन करते हैँ और विषय-कपाय सेवन करते हैँ उनसे कहते हैं. कि 
अरे भाई ! कर्मका उदय तुम्हें राग द्वेष नहीं कराता परन्तु तुम स्वत' 
ही उसरूप परिणमित होते हो, कर्मका उद्य- तुम्हें विषय-कषाय नहीं 
करा देता परन्तु तुम्हारी स्वाधीनतासे तुम विपरीत वीयेंसे उसरूप 


४३६ | सम्रयसार प्रवचन [ भगवानश्रीकुन्दकुल्द- 


परिणमित हो रहे हो, इसलिये जैसा दे उसीप्रकार आत्माको पहिचातो 
और समझो। 

ज्ञानी स्वच्छन्द्ताका सेवन नहीं करने, ज्ञानीकों पुरुपार्थकी मन्दताके 
कारण अल्प अस्थिरता होती है परन्तु उसमे उन्हें रुचि नहीं है 
अन्तरइसे उदास हैं। शगका एक कृण भी मेश-स्रूप नहों हे, में तो 
उन समस्त भावोंसे निराल् शुद्ध चेतन्यद्रव्य हूँ । यदि इसी क्षण वीतराम 
हुआ जा सकता हो तो मुझे कुछ मी नहीं चाहिये, परन्तु कया किया 
जाये ? पुरुषार्थकी मन्दतासे कारण पड़ा हुआ हैँ । 


अज्ञानी कहता है कि ज्ञानीक्रे वध नहीं है, ज्ञानी विषय-कर्षायोंका 
सेवन करता द्दो तथापि बंध नहीं है इससे हमको मी आत्माका भान हुआ 
है परन्तु उदयके कारण विपय-कषायोंका सेवन करते हूँ इसलिये हमारे मी 
बंध नहीं है क्योंकि शात्र इन्कार करते हैँ । अरे साई ! शास्त्र इन्कार करते 
हैं कि तेरा भाव इन्कार करता है? शासत्रकी वात शास्त्रमें रही परन्तु तेरा 
हंदय क्‍या कहता है? अन्तरमें तो तनन्‍्मयता हो जाती है, अन्तरमें लोछपता 
है, अन्तरसे उदासीनता नहीं है, निराले आत्माका भान नहीं रहता, 
साक्षीपना नहीं रहता और स्वच्छतासे व्यर्थका बचाव करता है। 





ज्ञानीके दृष्टिका वबछ है, आत्माम आनन्द और समाधिका वेदन 
करता है, जो अल्प राग होता हे वह ध्यानमे है परन्तु पुरुषार्थकी 
मन्दताके कारण वह राग होता है--वैसा समझते हें, पुरुषार्थ जरा 
डगमग द्वो जाता है परन्तु उसे आदरणीय नहीं मानते, अन्तरद्नमें 
उदास हू? छ्ानीकें तो हठयसे निकल्ता है कि यह राग और रागके 
संयोग वे सब विष्टा दूँ, विप हें, अल्प राग-द्वेप होते दें. उन्हें स्रभात्र 
चृष्टिमे विष्टा ही समझते हैँ इससे उनका आदर नहीं है। 

अज्ञानी तो सच्छन्द्तासे विषय-कपायोंमे मग्न रहते हैं. और 
कहते हैँ कि हमे बन्ध नहों है। परन्तु भाई! वेसा मुफ्तका माल 
मोक्षमागंमे नहीं है। यदि स्वच्छन्द्तासे बर्तन करेगा तो चछा जायेगा 
चौणसीके चक्करमे, अनत्तकाल तक निकलना कठिन हो जायेगा। 


कहानजेनशास्रमाला ) कर्ताकर्म अधिकार [ ४३७ 


के ऐसे परिणाप्तोंका सेवत करना और कह्दना कि हमें चारित्रमोहका उद्य 
है | अरे | उदय है या स्नच्छन्द है? देख तो । ' 


ज्वानीके काम-क्रोधका अल्प राग होता है, परन्तु उसे वह स्वभाव- 
दृष्टिसे सम सप्तान ही देखता है, उसका आदर नहीं है, इसलिये बह 
नवीन कर्मोको निमित्तहप मी नहीं कहलाता | अल्प अस्थिर्ताके कारण 
अल्प वन्ध होता है परन्तु वह अश्थिरताको अपना स्वरूप नहीं मानता, 
रखने योग्य नहीं मानता, परिपूण स्वभावरष्टि प्रगट हुई है इसलिये 
खभावदण्टिसे ज्ञानी नवीन कर्माको निमित्तरूप मी नहीं है । ध 


अज्ञानीको संयोगसे भला-बुरा मानता है इसलिये यह मुझे इष्ट हे 
या अनिष्ट है ऐसा मान लेता है कि कर्मने मुझे राग-द्वेष कराया है । 
परन्तु जब कमने तुझे राग-द्वेंघ कराया तव तू कहाँ था? था या नहीं? 
क्या मर गया था? तेरी अवस्था कहाँ गई थी? तेरी अवस्था भ्ज्ञान 
भावसे तेरे अधिकारमे थी या नहीं ? यदि तू कर्माधीन हो गया हो तो 
पराधीन हुआ, तेरी खतंत्रता कहाँ रही? प्रत्येक द्रव्य पयौयमे मी निज 
स्वतंत्र है, कोई किसीके आधीन नहीं हे। प्रत्येक गाथा अपूर्ष है, यदि रुचि 
पूर्वक मनन करे तो छुटकारा हो जाये, नहीं तो पार होना कठिन हे । 

जीव स्वयं अपनेकी भूलता है खर्तन्र॒तया कर्मामें युक्त होता है 
और कहता है कि कप्तोने मुझे शाग-द्वेष कराया है, तेरी वह बात 
सर्वथा मिथ्या है। यदि पुदुगलद्वग्य अपनी अवस्थाको करे और जीबकी 
अवस्थाकी करे तो दो अब्रस्थाएँ एक हो जाये और दोनों द्रव्य एक हो 
जायें, परन्तु दो द्रव्य त्रिकाल त्रिछोकमे एकरूप नहीं होते । कर्मका 
फल कर्ममें आता है और जो विषय-वासना तुझे होती है वह तेरी 
अबस्थामें दोती है, जड़ तो जानता मी नहीं है, विकारी अवशष्थामें रुकना 
तेरे दाथमें है । 

अज्ञानभाव तुझमें होते हैं, कर्म तुझे नहीं कराते । भज्ञानी 
निमित्तके आशभ्रयसे हा चढा जाता है, पराश्रयसे जो भाष होते हैं उन्हें 
अपना मान लेता है, ज्ञानी परवश नहीं होता और परभाजोंको अपना 


४३८ ] समयसार प्रवचन [ भगवानश्रीकुन्दकुन्द्‌- 


नहीं मानता । कर्मके फठके आश्रयसे जो भाव होता है उसमें अज्ञानी 
अर्पित हो जाता है, इससे घह ऐसा मान छेता है कि कर्म मुझे राग-द्वेष 
कराते हैं । ज्ञानी शुद्ध निम्यसे रागको अपना नहीं मानता इसलिये वह 
ऐसा मी नहीं मानता कि कर्म मुझे राग-द्वेष कराते हैं। परकी 
अवस्था होती है उसमे ज्ञानी अपना निमित्त नहीं मानते, इससे कमें 
भी नहीं बन्धते । 


जीव और कर्म दो एकत्रित- होकर शागाविरूप परिणमित द्वोते दें 
वैसा नहीं है । जिस प्रकार हल्दी और फिटकरी' दोनों एकत्रित द्ोकर 
तीसरा रंग होता है, उसीप्रकार आत्मा और कर्म दोनों मिलकर तीसरी 
अवस्था होती है--वैसा नहीं है। हल्दी और फिटकरीमे तो समी परमाणु 
स्वतंत्र हैं, सवकी अवस्था प्रथकू-प्रथकू है; मात्र स्थूलरूपसे दो द्र॒व्योंकी 
एक तीसरी छाछ अवस्था दिखाई देती है परन्तु वास्तवमे बेसा नहीं है ।- 
यदि जीव और कम एकत्रित होकर रागादि होते हों तो जीब और पुदुगल- 
कर्म दोनोंको रागादि परिणाम आ जाये, परन्तु अकेले जीवके ही शगादि- 
अज्ञान परिणाम तो होते हें, इससे पुदूगलक्रमंका ददुय जो कि जीवके 
शगादि अज्ञान परिणामोंका निमित्त है उससे भिन्न द्वी जीवका परिणाम 
है, पुदूगलकर्म तो कमी जीवके रागाद्रिप परिणमित नहों हो सकता 
इससे जीवकी विकारी अवस्था भिन्‍न है और पुदूगलकरमंकी अवस्था मिनन्‍्त 
हैं दोनोंकी अवस्था प्रथऋू-प्रथक्ु है ॥ १३९-१४० ॥ 


अब अन्तरके परिणामसे- नय विभागसे वात करते हैं; मनके 
आह्म्बनसे दो प्रकारके रागके विकल्प होते हैँ चह- मी पक्ष है--ऐप्ा 
अब कहेंगे |- में बद्ध हैँ और मैं अवद हँ--ऐसा विकल्प मी पक्ष है, 
राग है--वैसी सूक्ष्म बाव अब कहेंगे | , 

समस्त चस्तुएँ छतंत्र हैं, सबका कतोौ-कर्मंपना खतंत्र है। परन्तु 
जब तक जीव ऐसा मानताः है” कि परकी अवस्था में करता हैँ तब 
तक वह मिथ्यादष्टि है। १०० वीं गाथामे, कहा थां कि घटपटका 
कत्ती उज्ञानी मी नहीं है परन्तु अपनी विभावपय्याय जो योग-उपयोग 
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है उप्तका कर्ता अज्ञानी होता है इसलिये निमित्तरूपसे बहू घटपटका 
कर्ता होता है । में निमित्ततपसे घटपटका करता हूँ--ऐसा मिध्यादष्टि 
कुम्हार मानता है; यदि कुम्दार सम्यग्दष्ट हो तो उसके योग और 
उपयोग घड़ा होनेमे निमित्तरूप होते अवश्य दूँ परन्तु योग और उपयोगका 
यह कर्ता नहीं है' इसलिये यह घड़ा होनेमे निमित्त मी नहीं है । पहले 
कहा था कि घटपट होनेमे और नवीन कर्म बाँधनेमे ल्लानी निमित्त 
नहीं है; अब कहना है कि मनके विपयमे नग्रके दो पक्ष दोते हें वह 
भी तेरा स्ररूप नहों है | 

४ आत्मामे कर्म बद्धस्वष्ट हैँ या अबड्धरप््ट है ?--बह नयविभागसे 
ऋहते हँ:--- 


जीवे कम्म बद्ध पुईं चेदि ववहारणयमणिद । 
सुद्णयस्स दु जीवे अवद्धपुटं हवइ कम्म ॥ १४१॥ 


है कर्म जीवमें बद्धस्पृष्ट, छु कथन यह व्यवहारका । 
पर वद्धस्पृष्ट न कर्म जीवमें, कयन है नय शुद्धका ॥ १४१॥ 
अर्थ---जीवमें कर्म ( उसके प्रदेशोके साथ ) बन्धा हुआ है तथा 
स्पर्शित है--ऐसा व्यवद्ारनयका कथन है और जीबमें ऊ्म बन्धा हुआ 
नहीं है, अस्पर्शित है--ऐसा शुद्धनयक्रा कथन दे | 
आत्मामे कमें बद्ध है और कम वद्ध नहीं हे--इन दो पश्चोंका 
विचार रागमिश्रित है, मात्र निर्विकल्प स्वभावमे-एकाकार र्वभावमे 
यह दो पक्ष--“ ऐसा है?” और “ ऐसा नहीं है ”” ऐसा विकल्प नहीं है 
ऐसे विकल्पका मैं कर्ता हँ और यह मेरा कार्य है--ऐस्ता कर्ता-क्मेपना 
स्वभावरृश्टिमें नहों है । आत्मा बद्धरपष्ट नहीं है ऐसा विचार भी 
रागमिश्रित है । 
स्वभावधर्मसे बरतु अखण्ड है उसमें मनके निमित्तके बिना 
ज्ञानके दो पक्ष नहीं होते | में अवद्धस्प्रष्ट हैँ और बद्धसपृष्ट हूँ --ऐसे 
शगमिश्रित ज्ञानके दो पक्ष, दो भज्ञा मनके अवलूम्बनसे होते हैं, वे 
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नय पक्षके राग-( चिकल्परूप दो पश्ठ )-स्भावक्री एकाग्रताका कारण 
नहीं है, क्योंकि रागमिश्रित विचार स्वभावक्री एकाग्रताका कारण 
कहाँसे होंगे? स्वमावका अंश स्वभावक्री एकाग्रताका कारण हे, 
विभावका आँश खभावक्री छकाग्रताका कारण नहीं है। खण्डपना, 
विकल्पपना, चृत्तिपना स्भावमें नहीं हैं तो फिर वे स्वभावपर्याय प्रगट 
होनेके कारण भी कहाँसे होंगे? साधक जीव वस्तुको और पर्यायक्ो- 
द्रव्यार्थिक और पयोयार्थिक दोनों नयोंके द्वारा जानता है; प्रमाणज्ञानमें 
दोनों साथ ही ज्ञात होते हैं परन्तु परी ओर उन्मुखता हो तब एक 
समय एक ही उपयोग साधक जीवको होता हे-या तो अचद्धकी ओर 
या बद्धकी ओर, उसके साथ दो प्रकारके रागके पिकल्प होते हैँ बह 
आत्माका स्वभाव नहों है । घटपटका कर्ता तो, मैं नहीं हूँ परन्तु 
स्वभावोन्मुख होने पर विचारोंके दो पक्ष दहते हैँ वह भी राग है । सब 
ओरसे अपनेको उठाकर अभेद स्रभावमे रखो हे, किन्तु आत्मामे ऐसे 
विकल्प नहीं हैँ कि कम वद्ध हैँ और कर्म वद्ध नहीं हैं । आचार्यदेवने 
ऐसा कहकर कि “' आठ कर्माका कर्ता नहीं है और वाह्य परद्रव्योंका कर्ता 
नहीं है ?--सच जगहसे उठाया वहाँ आत्मामे कर्म वह्व-हैं और कर्म वद्ध 
नहीं दँ--ऐसे कर्ताकर्मपनेमे रुका परन्तु वह उसका स्वभाव नहीं है । 
कहीं सूक्ष्म पक्षमे स्थित रहे उसे भी कर्ताकर्मपना है | स्वभावका भान 
न करे और ऐसे पक्षमें स्थित रहे तो वह भी पकड़ है । हि 


जीवके और पुदुगढ्कर्मके एकचन्धपर्यायपनेसे देखने पर उनके 
अत्यन्त मिन्नताका अभाव होनेसे जीवमे कर्म बद्वस्पृष्ट है--ऐसा 
व्यवद्वारनयका पक्ष है। जौवके और पुदुगलकर्मके अनेक द्वव्यपनेसे 
देखने पर उनके अत्यन्त भिन्नता होनेसे जीवमे कर्म अबद्ध स्ृष्ट है-- 
ऐसा निम्वयनयका पक्ष हे । | 


जआात्मामे क्से निमित्तरुपसे संयोगरूपसे बंधे हुए हैं. ऐसा 


निम्ित्तके ओरकी अपेक्षासे कद्ा जाता है वह व्यवद्यार है। आत्मामें 
एकक्षेत्रावगाइरुपसे कर्म बन्‍्चे हुए दहेँ। जिसग्रकार घीशा घड़ा कहा 
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जाता है परन्तु घड़ा घीका नहीं हे-मिट्टीका है। इसीप्रकार कर्म आत्मामे 
वेंचे हुए हैँ उस ओरका पक्ष छक्षमें लेना सो एक नय है परन्तु 
वास्तवमें आत्मामे कर्म वेंधे हुए नहीं हैँ किन्तु निमित्तकी ओरके नयसे 
कहा जाता है कि कर्म आत्मामे वेंचे हुए हैं। आत्मा परसे अबद्धस्पष्ट 
है. ऐसा दूसरा नय है। 

आत्माके शुद्ध स्वभावका-सामान्यस्वसावका-अचद्धरपृष्टपनेका विपय 
फरनेवाला जो नय है वह निम्वयनय है, वह भी शगमिश्रित है, क्योंकि 
उसने वस्तुके एक ओरका पक्ष लिया हे, वह रागसिश्रित विचारोंमे रुका 
है--शुभभावोंमे रुका हैे-सनके योगमे वह रुका है। में अबद्धस्पृष्ट 
हूँ और में चद्धरपरष्ट हे--ऐसे दो भ्न मनकफे अवल्म्बनसे होते हैँ, वे 
दो विकल्प द--राग हेँ। 

बहस्पष्टके ओरकी दृष्टिसे देखने पर वद्धसप्रष्ट है परन्तु परमार्थसे 
धंध नहीं है; व्यवहार्से बंध है। यदि विल्कुल भिन्न दो तो परमार्थका- 
असंगपनेका प्रगट वेदुन हो परन्तु षह नहीं है इसलिये वर्तमान पर्यायमे 
वद्ध है। विकार है इसलिये निमित्त भी है। यदि पर्यायमे दोष न हो तो 
निर्मित्तका संयोग भी न हो, इसलिये जो बद्धरप्रष्ट हे वह ज्यवहारका पक्ष 
है, उसमे भी राग छे, उस पक्षमे रुकनेसे भी रागमे रुकना होता है। 


पर्यौय-अवस्थाकी दृप्टिसे आत्मा बंधा हुआ है और भिन्न दत्त्वसे 
देखने पर आत्मा और कर्मम्े अत्यन्त भिन्नता दोनेसे जीवमें कर्म 
अवद्धरपृष्ट है । पर्यायदप्टिसे आत्मा बंधा हुआ है--ऐसा विकल्प सो 
रागकी पकड़ है और वरतुद॒ष्टिसे देखने पर आत्मा परसे भिन्न है-- 
ऐसा विकल्प भी पकड़ है। 


प्रइनः--अनादिका शुभाशुभ विकार है इसलिये केसे टले ९ 


उत्तर---अनादि तो सनन्‍्तान प्रवाहरूपसे है, पछटा हुआ भाव 
प्रवाहरूपसे अनादि है, पर्याय है, स्थायी वस्तु नहीं है, इसलिये 
परिवर्तित होता है, वर्तमान एक-एक समयकी अवस्था जितना है, क्षण- 
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क्षणदी अपेक्षा प्रवाहसे अनादि हे, स्थायी वस्तु नहीं हे, जो पयौथ 
है यह चदुछती है इसलिये निर्विकरार पर्यायकी प्रगट करके विकारका 
नाश हो सकता हे । 

यह जान लिया ऊि पराश्रयरुप व्यवह्यारसे वंध है और खाश्रयरूप 
निश्चयसे बंव नहों है, परन्तु साई! निश्चयसे बंध नहीं हैः बेसा 
नयपक्षका विचार भी शगसिश्रित है। यहाँ तो सब प्रकारके रागका 
कतोकर्मपना छुड़ाते हैं। 

झुद्दनयकी निर्विकल्प भी कहा जाता है. परन्तु यहाँ विकल्प युक्त 
नयकी वात है, झुद्ननय निविकल्प मी है और विकल्प सद्दित सी हे। 
अपूर्ण, पूर्ण और विकारी पर्यायक्रो जाननेवाल्य और सामान्य स्वभावका 
ज्ञाता निर्विकल्प प्रमाण ज्ञान है। आत्मा सामान्यरूप और विशेष पयोयरूप 
भी है, उस सामान्य और विशेषकर विकल्प सहित लक्ष करनेवाले ज्ञानको 
विकल्पवाला प्रमाणज्ञान कहा जाता है । 


दो नश्रके पक्षके विचारमे रुकना सो राग है, पक्ष है । कोई जीव 
नयके पशक्षमे न फेंस जाये इससे आचार्यदेव समझाते हैँ। परद्रव्यका 
; कर्ता नहीं ढे, कर्मका का नहों है इस प्रकार बाह्मसे उठाकर अन्तरन्न 
तक छे गये हैँ। कहीं पक्षमे लगा रहे और बस्तुस्वभाव जेसा है बेसा 
ध्यानमें न आये त्तो चह नयका पक्ष ज्ञानका फल नहों है परन्तु विवादका 
फल है किसी भी पक्षमे स्थित रहे तो उस ज्ञानका फल विवाद हुआ 
किन्तु स्॒भाव नहों हुआ। में भद्गका कर्ता हैँ और भंग मेरा कार्य हे, 
मैं विकल्पका कतों हूँ और वह मेरा कार्य है--बैसे भावोमें स्थित रहे 
तो वह पक्षमे खडा है, वाह्मम खड़ा हे, परन्तु जो रागमिश्रित पक्षको 
लाँघ गया वह स्वभावमे स्थित है। 
ध्रत्र स्वभाव तो एकाकार है, उसमें दो पक्ष डालता सो नयपक्ष 
है। निर्विकल्प स्वभाषमे मैं बद्ध हैँ और में अबद हूँ ऐसे दो पश्षका 
चिफल्प करना सो नयपक्ष है। उस पक्षकोी छोड़कर जो उसका उल्लंघन 
कर गया है बढ़ी समयसार है। 
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जो आत्मा उन दोनों नयपक्षोंकी लाँध गया है वही समयसारे 
है--ऐसा अब गाथामे कहते हैं:-- 


कम्मं बद्धमबद्ध जीवे एवं तु जाण णयपपखं। 
पक्खातिक्कंतो पुण मण्णदि जो सो समयसारो ॥ १४२॥ 


हैं कमे जीवमें बद्ध वा अनबद्ध ये नयपक्ष है | 
पर पक्षूसे अतिक्रान्त भाषित, वो समयका सार है ॥ १४२॥ 


अर्थ --जीवमे कस बद्ध है अथवा अबद्ध है--इस प्रकार तो नयपक्ष 
जानो । परन्तु जो पक्षातिक्रान्त (अर्थात्‌ पक्षको छाँच गया) कहलाता 
है वह समयसार (अर्थात्‌ निर्बिकल्प शुद्ध आत्मतत्त्व ) है । 

शगमिश्रित पक्षमे रुक जाना सो नयपक्ष है । यहाँ निःश्वयनयको 
रागवाला लिया है। चौदहवीं-पंद्रहवीं गाथामे और अनेक जगह राग 
रहित-निर्विकल्प शुद्ध नय लिया है । सामान्य स्वभाव पर दृष्टि रहे वहाँ 
पर्याय गौण हो जाती है उसे शुद्धनय कहा है। अपने अखण्ड स्वभांवकी 
ओर उन्मुखताका भाव उसे शुद्धनय कहा है, परन्तु यहाँ रागयुक्त शुद्ध 
कहा है, भिन्न-भिन्न अपेक्षासे कहा हे । 

जीवमे कर्म बद्ध अथवा अबद्ध हे वह दोनों विकल्प हँ-राग है । 
पसतु तो जैसी है बेसी ही हे । जहाँ आत्माकी स्रभावरृष्टि हुईं बहाँ 
अनन्त पुरुषार्थ हुआ | सम्यकृदृष्टि जानता है कि जो स्चैज्ञ भगवानने 
देखा है वह तीन फालमे नहीं बदल सकता । उन सर्वेज्ञ भगवानका ज्ञान 
और निर्णय क्रनेमे अनन्त पुरुषार्थ है । 

द्रव्यमें एक समयके पश्चात्‌ दूसरे समयकी कऋमबद्ध पर्याय होती 
है, उसका यथार्थ-जैसा है बेसा ज्ञान करनेसे समभाव हो गया वही 
अनन्त पुरुषार्थ है । अन्य अनन्त पदार्थामे और भेरे पदार्थमे क्रमबद्ध 
पर्याय होती है--वैसा माना उसमें समभाव आया, अनन्त पुरुषा्थ 

आया। जो सर्वज्षने देखा है चद्द तीन कालमे नहीं बदल सकता, सर्वज्ञका 

अर्थ है पूर्ण ज्ञान, उस पूर्ण ज्ञानका निर्णय करनेमें अनन्त पुरुषार्थ है, 
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निर्णय फरनेत्रालेमें अनन्त पुरुषार्थ है, जिसे सर्वज्षका निर्णय हुआ हे. 
उसको अपने आत्माके ख॒मावका निर्णय होता द्वी है । सर्वक्ञ भगवानने 
पुरुषार्थ द्वारा मोक्ष देखा है, जिसने अपनेमें सर्वज्ष स्मावकी जाना हे | 
उसने सर्वज्ञको जाना ही है। जिस भावसे सर्वज्ञके पूर्ण स्वभावका निर्णय 
किया और अपने स्वभावका निर्णय किया है उस भावतमें ( भवक्रा भात्र 
होता द्वी नहीं ) अनन्त संसारक्रा नाश हुआ। परका ऐसा करता हूं, परका 
यह करता हूँ, उसे छोड़कर ऐसा ज्ञान किया कि पयौय क्रमबद्ध होती है। 
वहाँ समता हो गई, परके ग्रहण-त्यागसे रहित ज्ञान और वीर्य र्वभावोन्मुख 


हुए । सर्वे द्रव्योंकी पयौय अपनी योग्यतासे होती है ऐसे निणय होते 


ही परका अकर्ता अर्थात्‌ स्व॒सन्मुख ज्ञातापन जाग्रत हुआ, सोक्षपयाय 
होने तक पुरुषाथ पूर्वक क्रमबद्ध पर्यायको सर्वज्ञ भगवानने जाना है। जिसने 
सर्वज्ञका यथार्थ स्वरूप जाना उसने ऋमबद्ध पर्यायको यथार्थ जाना है । 


में इस प्रकार किसीका भला या बुरा कर दूँ, अम्ुक व्यक्तिको 
आगे वढा दूँ--वैसी मान्यताका हाथ परमेसे अब उठा लिया । जिस 
प्रकार में पराश्रित नहीं क्विन्तु ख्तत्र हँ उसीप्रकार सामनेवाला पदार्थ 
और समी पदार्थ खतंत्र हँ--ऐसा निमश्चित्‌ हुआ वहाँ वीर्य जो परके 
प्रहण-त्यागमें अटकता था वह रुक गया और यद्द जाता कि में तो 
जो हूँ वही हूँ, मुझे परके साथ सम्बन्ध नहीं है । सर्वेज्षत्रभावऊे 
सन्मुख दृष्टि और निम्धप हुए बिना ऋमचद्ध पर्यायक्री स््रतंत्रता समझमें 
नहीं आ सकती । 


गे दो पक्षोंक्रा अस्वीकार करके निरपेक्ष तत्त्वको वतलाना है । 
आत्मा कमसे बंधा है और आत्मा कमेसे वेधा हुआ नहीं है--- 
बह दो पक्षोंक्रा विचार रागमिश्रित है, रागमिश्रित विचारके अवल्म्बनसे 
ब्वभावका भान हो जाये--ऐसा कभी भी नहीं होता | जो पश्चकरो 
उछघ गया हे वह पक्षातिक्रान्त है । आत्माके स्वभावक्रो पहले नयसे 
या निश्षेपसे निश्चित्‌ किया है, पत्मात अनुभवक्रे समय उस नय-निश्चेपका 
काम नहीं पड़ता । जिप्नप्रकार खनेक्री एक वरतु छी उस समय उसे 
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तराजूसे तौल्ते दूँ परन्तु खाते सप्य वह तराजू आदि काममें नहीं आते; 
उसीप्रकार नय-निश्षेपत्ते पहले बस्तुका स्रभाव निश्चिन्‌ किया है पश्चात्‌ 
अनुभवक्रे समय वह नय-निश्षेपष काम नहीं आता। नय-निश्लेपमे विकल्प 
रहता है, पश्षातिक्रांतमें विकल्पका अभाव है। 


पक्षातिक्रांत कहनेका तात्पर्य यह नहीं है कि अपनेडो समत्त धर्म 
सप्तान मानना चाहिये, किसी धर्ममे भेद नहीं पाड़ना चाहिये, सभी 
मसागे समान हँ--ऐसा यदि कोई इसका अर्थ ले तो ऐसा अर्थ नहीं 
लेना है। वस्तुका सत्स्वरूप क्‍या है उसका निर्णय बराबर करना 
चाहिये; परन्तु यहां तो समस्त वसतुकी परसे निरपेक्ष बतलाना हे। 
रागमिश्रित पक्षकों छुड़ानेकी बात हे । 


यहाँ पक्ष छोड़नेकी कहा दे इससे ऐसा नहों समझना चाहिये 
कि निर्णय छोडनेको कहा है; क्‍योंकि राग छोड़नेको _कहा है. कहीं 
तत्त्वविचार और निर्णय छोड़ने छो नहीं कहा है। आत्माको इस अपेक्षासे 
बंध है और इस अपेक्षासे वंध नहीं है, इस अपेक्षासे निमित्त है. और 
इस अपेक्षासे नहीं हे, इस अपेक्षासे राग हे और इस अपेक्षासे राग 
| नहीं है, द्रव्यदष्टिसे आत्मा परसे निराला परिपूर्ण शुद्धश्ररूप है और 
पर्यायदष्टिसे अब्स्थामें मलिनता होती है इत्यादि वस्तुत्वमभाव जेसा है 
बैसी ही प्रतीति करके रागसे अतिकरान्त होकर प्रथम श्रद्धामे मिथ्यापना 
छोड़ना चाहिये किन्तु ज्ञान और प्रतीति छोड्नेको नहों कहा है। मैं 
बँधा हुआ हूँ और निवेन्ध हँ--ऐसे विचारोंमें रुकमेसे राग होता है, 
इससे राग छोडकर स्वभावमें स्थिर होनेकी कहा है, वैंधा हुआ हूँ? 
और 'वेंधा हुआ नहीं हूँ” बसे पक्षसे अतिक्रांत होना कहा है, जो दो 
भेदोंमे रुक जाता है उसे छुड़ाते हैं। 
प्रदून*--गौतमस्वामीको सगवानके ऊपर राग था इससे रुके 
श्रेनर 
उत्तरः--यदि निमित्तकं: ओरकी अपेक्षास्े कहें तो कहा 
जायेगा कि गौतमत्वामीको सगवान पर राग था परन्तु वास्तवमे 
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पुरुषार्थकी मन्दतासे राग था। परबस्तुके कारण राग नहों हे, निमित्तसे 
राग नहीं है, द्वव्यमे राग नहीं है, परमार्थ पर दृष्टि है और शग पर 
दृष्टि नहीं है, पर्यायमे शाग होता है उस पर दृष्टि नहीं है। अब, अपनी 
पर्यायमे पुरुषाथेकी मन्दताके कारण राग है, भगवान पर गौतमस्वामीको 
शग था--ऐसा निमित्तकी ओरसे कहा जाता है परन्तु वास्तवमें पुरुषार्थकी 
सन्दताके कारण राग था, भगवानके कारण राग नहीं था। गौतमस्वामी तो 
अनेक ऋडद्धिके धारक, चार ज्ञानके स्वामी, महा समर्थ गणघर थे; वे 
शगादि तीनों कषायोंका अभाव करके स्वरूपमे अत्यन्त लीन थे परन्तु 
उनके पूर्ण वीतरागदशा प्रगट नहीं हुईं थी इससे अल्प राग था, बह 
राग भगवानके कारण नहीं किन्तु अपने कारणसे था। 


छठवीं भूमिकामें अल्प राग होता है और उस शगके निम्मित्त 
देव-गुरु-शासत्र इत्यादि द्वी होते हैं, प्रशस्त-/गके निम्तित्त देव-शुरू- 
शास्त्र इत्यादि हैं परन्तु उनके कारण शाग नहों है, अपनी बीतरागदशा 
नहीं हुई है, अपूर्ण भूमिझा हैः इससे राग आये बिना नहीं रहता। रा 
प्रशत्त नहीं हे किन्तु उसके विषय सच्चे देव-शासत्र-गुरु हैँ थे प्रशस्त हैं । 


चौथी भूमिकामे ज्ञानी गृहस्थाश्रप्मे स्थित होता है इससे उसके 
शुभाशुभ परिणाम आये बिना नहीं रहते, अपनी भूमिका अपूर्ण है इससे 
ग्रहस्थाश्रममें है और वह राग परके कारण नहीं किन्तु अपने पुरुषार्थदी 
मन्दत्ताके कारण है। राग आता है, किन्तु रागकी रुचि नहीं है, भावना 
नहीं हे, स्वामित्व नहीं है, रागमे अपना कर्तव्य नहीं माना है-अखरण्डर 


 परिषूण द्रव्य पर दृष्टि है। दृष्टिके साथ जो ज्ञान है वह ज्ञातास्थभावी 


खद्गित्यको जानता हे और भूमिकाके योग्य निर्मलपर्याय और रागकी 
पर्योयक्रो भी जानता है. और रागके निमित्तको भी जानता है। जो ज्ञाम 
ख-परको खतंत्र नहीं जानता, जो ज्ञानस्व॒भावके सामथ्यकी, रागादि 
विभावकी विपरीतताको और रागके निम्ित्तको नहीं जानता चह ज्ञान 
मिथ्या है, सस्यक नहीं है। 


भक्ति, भक्तिके लिए नहीं है, दूसरोंके लिये नहीं है, किन्तु 
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स्र॒तके लिये है। वास्तवमे अपनी ही भक्ति करता है, परकी भक्ति कोई 
कर ही नहीं सकता। स्वत'को अपने शुणाका बहुमान आता है उसका परके 
ऊपर आरोप करता है, इसका अथ ऐसा होता है कि अपने गुणों पर रुचि 
है. अर्थात्‌ वह शुण स्र॒तः प्रगट करना चाहता हैं, इसलिये स्रयं अपनी 
ही भक्ति करता है, अन्यकी भक्ति की--ऐसमा उपचारसे कहा जाता है। 





समयसारकी स्तुतिमे आता है कि -- 


“तु छे निश्चय ग्रन्थ भद् सघला व्यत्रहारना भेदवा” इस्प्रकार 
स्तुति की जाती है वह उपचारसे हे । वास्तवम उसे वस्तुस्वरूपकी रुचि 
है इससे भक्ति करता है। वह राग परके कारण नहीं आता परन्तु अपने 
कारणसे आता है । 


कोई यह कहे कि--चौथे गुणस्थानमे आत्माका भान दोनेसे 
बिल्कुल राग ही नहीं होता और रागके निमित्त ही नहीं होते, तो वह 
ज्ञान मिथ्या है। चतुर्थ भूमिकाम अशुभ राग होता है और उसके 
निमित्त ज्री, पुत्नादि होते है और शुभराग होता है उसके निमित्त बा 
गुरूशासत्र इत्यादि द्ोते है । परन्तु चौथी भूमिकामे विल्कुल राग ही| 
नहीं होता अथवा विल्कुल वीतराग जेसी भूमिका माने तो बह ज्ञान 
मिथ्या है । चौथी भूमिकामे ज्ञानीके राग आता है परन्तु उसे वह 
करने योग्य नहीं सानता, परके कारण होता है ऐसा नहों मानता और 
अपना स्रभाव नहीं मानता, अखण्ड परिपूर्ण द्रव्य पर उसकी दृष्टि है । 
यदि रागको अपना स््रभाव माने तो दृष्टि मिथ्या और या ऐसा माने 
कि राग विल्कुलछ आता ही नहीं तो ज्ञान मिथ्या है। इस गाथामे तो 
उसे समझाते हें जो रागमिश्रित परिणाममे ही रुका हुआ है और ऐसा 
मानता है कि वही मेरा पुरुषाथ है | साधक अवस्थामे वीयकी मन्दतासे 
चिदानन्दखभावषमें स्थिर न रह सकनेके कारण बाह्य लक्ष आता है; 
बहाँ में बद्ध हैँ और अबद्ध हूँ,--ऐसे पक्षों रूप विकल्पमे रुकता है उसे 
भी समझाते हे । आचार्यदेत ऐसी सूक्ष्मतासे समझाते हैँ कि सभी 
प्रकारके पक्ष छूट जायें किसी मी प्रकारका पश्च न रहे । 
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आत्मा अज्ञानभावप्रे क्या कर सकता है और ज्ञानभावसे क्या कर 
सकता है? अज्ञानसावमे राग-द्वेषका कर्ता ध्ोता है. और ज्ञानभावमें 
ज्ञानका कर्ता होता है । 

* जीवमे कर्म वद्ध है ?--ऐसा जो विकल्प है, तथा “ जीवमें कमे 
अबद्ध है ?--ऐसा विकल्प है, वह दोनों नयपक्ष हें। जो उस नयपक्षका 
अतिक्रम करता है (उरलंघ जाता है, छोड़ता है ) वद्दी समस्त विकल्पोंका 
अतिक्रम करता हुआ स्रत निर्विकल्प, एक विज्ञानधनत्लभावरूप होकर 
साक्षात्‌ समयसार होता है । 

पर्याय अपेक्षा आत्मामें कम एकल्लेत्रमे सम्बन्धरुपसे व्याप्त होकर 
रद रहे दं--ऐसा शुभ विकल्प नयपक्ष हे, और द्वव्य अपेक्षा आत्मामें 
कम वेघे नहों हँ--ऐसा शुभ विकल्प भी नयपक्ष है । दोनों नयपक्षमे 
ज्ञानकी अवस्था रागमे पकड़ जाती है । यह दो नयपक्षके पक्ष होते हैँ 
वह स्वभावका कर्तव्य नहीं है । अज्ञानभाव उसका कर्ता होता है और 
राग उसका कर्तव्य है । 

आत्मा ज्ञानस्वभावी है, वह परिणमित हुए बिना नहीं रहता अर्थात्त 


जन ब्ज्दः 


। अवस्थान्तर हुए बिना नहीं रहता । जो वस्तु है वह बिल्कुल कूटरथ नहीं 
' रहती, वस्तु वस्तुरूससे ओर शुणरूपसे स्थित रहकर परिवर्तित होती 


है--ऐसा वस्तुका स्वभाव है । 

रागको बदलकर द्वेष होता है, उसमें होनेवाछा कर्ता मैं हूँ ऐसा 
छक्षानी सानता है । प्रतिक्षण बिकारी पर्यायका परिवर्तन तो होता है, 
परन्तु उसकी श्रद्धामें स्वाश्रयका जोर है या पराश्रयके ऊपर जोर है-- 
उसके ऊपरसे कर्ता-कर्मका नाप होता है । अधिकारी स्वभावकोी भूलकर 
रागादिमे कर्तापनेका भाव होता है बह उसका अज्ञानमाव है और 
राग-हेंप उसका कर्तव्य है ! 

आत्मा ज्ञानभावसे तो निर्मेड अवस्थाका कर्ता है किन्तु चारित्रमें 
अपने पुरुषार्थयी अशक्तिसे मात्र स्मे नहीं रह्दा जा सकता इससे 
आत्मामे कम वद्ध हे और कमे वद्ध नहीं हँ--ऐसे विकल्पोंमें रुकता 
हे घद नयपक्ष हे, उसे भी समझाते हैं। 
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स्री, कुटुम्ब, व्यापारादिकि अशुसपरिणाम तो निकाल दिये, जड़की 
ओरका स्थूल कठत्व छुडाकर यहाँ तो मनके झुभपरिणामों तक छे 
गये हैँ । मात्र मनके झुभविकल्पोंकी वात ली है। कर्म बद्ध हैं और 
कर्म वद्ध नहीं हैं वे दोनों शुभविक्‍ल्प हैं । यद्यपि आत्मा अबद्ध है, ! 
शुद्ध है, निरपेक्ष है, परसे निराला है वह पक्ष तो सत्य है परन्तु उस | 
पक्षम रुकना भी शुभविकल्प है इसलिये रागका पक्ष है। आत्मा बद्ध है 
बह बात पर्यायदश्टिसे यथार्थ है परन्तु द्रव्यदष्टिसे अभूतार्थ है, असत्य 
है. और उस ओरका पक्ष स्रो राग है। ज्ञानका खभाव तो एकहपः 
ज्ञाता रहनेका है परन्तु ज्ञान पराश्रयसे संक्रमित होता है, निमित्त और 
रागके आश्रयके विना ज्ञानमे पिकल्पका खण्ड नहीं पड़ता । स्वभावसें 
परिणति होना-पलटना तो अपना स्वभाव है, परन्तु जब विकारमसे 
परिवर्तित हो तब ज्ञान अस्थिर होता है--रागका आश्रय आता है । 


ऐसा है? और 'बैसा है ?--ऐसा नयपक्षके विकल्प करनेका काम 
एकाकार ख्भाषमें नहीं है, ज्ञानका स्वभाव तो सहज एकरूप है, वह 
जैसा है वैसा ही सहज ज्ञान न मानकर “ऐसा है? और “ऐसा नहीं 
है? वैसी दृत्ति वह कृत्रिम उत्पत्ति है-- अपना रभाव नहीं है। छान 
तो सहज, समवस्थित, यथावत्‌ , एकाकार है; परन्तु आत्मामे कर्म बद्ध है 
और कम वद्ध नहीं हैँं--ऐसी बृत्ति सो कृत्रिम है | 


अपने स्वभावके आँगनमें आकर नयोंके विकल्प-रागमे रुक्नता 
है उसकी यह बात है, घाह्मके कठंत्वकी बात नहीं है | शरीरका मैंने | 
कर दिया है, परका मैंने कर दिया है, में उपस्थित था इसलिए यह 
कार्य हो गया, में जड़का क्तां और वह मेरा कार्य--इत्यादि | 
जड़के कतृत्वकी बात तो कहीं रह गई, परन्तु स्वसावक्रे आँगनमें! 
आकर ' मैं ऐसा हूँ? और 'में ऐसा नहीं हूँ ऐसे विकल्पमे रुका इससे 
एकरुप ज्ञान नहों रहा--वीतरागभाव नहीं रहा । अबद्ध हैँ वह बात 
भूताथे है--सत्यार्थ है, और बद्ध हूँ बह बात अभूताथे है--असत्यार्थ 
है, परन्तु दो नय दो पक्षका काय बरते हैँ। पर्यायरष्टिसे उपचारसे 
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आत्मा कमसे वैधा हुआ है वह चात सत्य हे परन्तु द्रव्यदष्टिस वह वात 
मिथ्या है। 

वस्तुकी वात सूक्ष्म है. परन्तु वस्तुका खभाव तो जैसेका बेसा है, 
अनभ्यासके कारण मेंहगी मालूम हो किन्तु सहजस्वभावसे मेंहगी नहीं 
है । इसलिये उसे सुननेसे अरुचि नहीं आना चाहिये, अनादर नहीं 
दोना चाहिये । 

प्रशत्त रागका पक्ष छूटकर समस्त विकल्पोंका अतिक्रम होता हुआ 
साक्षात्‌ समयसार होता हे । 

आत्मा वद्ध है? और आत्मा अवद्ध है ?--ऐसे दोनों विकल्पोंसे 
छूटकर विज्ञानघन होता हुआ साक्षात्‌ समयसार द्वोता है। जिस प्रकार जमे 
हुए घीमें अँगुली नहीं घँसती उसी ग्रकार रागका पक्ष छूटकर ज्ञान निर्मेय 
हो जाता है, में शुद्ध स्वरूप हूँ वेसी भेदरूप वृत्ति मी नहों होती, ऐसा 
हैँ और ऐसा नहीं हूँ--इस प्रकारका कोई मी विकल्प नहीं रहता, 
वस्तुस्वस्पसे जैसा हूँ वैसा ही हैँ | इस प्रकार बद्ध-अवद्ठके पश्षसे 
छूटकर ज्ञान ज्ञानरूपसे रद होता हुआ, ज्ञान ज्ञानमें जमकर, विशानधन 
दोता हुआ साक्षात्‌ समयसार होता है । साक्षात्‌ अथोत जो स्वभाव- 
वक्तिमें था वह परयोयमे प्रगटः हुआ--अन्ुभवम आया । अज्ञानभावसे 
विकल्पका-रागादिका आत्मा कतौ-कर्मरूप द्ोता था, वह छूटकर अब 
ज्ञानका कतो कमंरुपसे हुआ । 

जो “ जीव्रमे कर्म वद्ध है” ऐसा विकल्प करता है वह “ जीबमे 
कम अवद्ध है?” ऐसे एक पश्षक्ता अतिक्रम करता है, तथापि विकल्पका 
अतिक्रम नहीं करता, और जो “ जीबमे कम अवद्ध है” ऐसा विकल्प 
करता है वह मी “ जीवसे कर्म बद्ध है?--ऐसे एक पक्षका अतिक्रम 
करता है तथापि विकल्पका अतिक्रम नहीं करता । पुनहच, जो “ जीबमें 
कमे बद्ध है और अवद्ध मी है” ऐसा विकल्प करता है वह दोनोंका 
अतिक्रम न करता हुआ विकल्पका अतिक्रम नहीं करता । इससे जो 
समत्त नयपक्षका अतिक्रमण करता दे वही समस्त व्रिकल्पोंका अतिक्रमण 
करता है, वही समय्सारको प्राप्त करता है--अनुभव करता है | 
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जो “ जीवमें कर्म बद्ध है” ऐसा विकल्प करता है वह “ जीवमें 
कर्म अवद्ध है” ऐसे एक पक्षका उलंघन कर जाता है तथापि रागका 
उल्लंघन नहीं करता और र्व॒भावमे स्थित नहीं होता । “ जीवमे कर्म अबद्ध 
है” इस प्रकार जो एक पक्षके रागमे रुक जाता है वह पक्षके विंकल्पका 
उल्लूंघन करता है तथापि रागका उल्लूंघन न करनेसे स्वभावमें स्थिर नहीं 
होता | ऐसे झुभ विऋल्प आते हूँ कि आत्मा कर्मसे बँवा हुआ है और 
कर्मसे वेंघा हुआ नहीं है, जो ऐसे दो पश्चोंका उल्लंघन नहीं करता वह 
शुभरागके पक्षको नहीं छोड़ता इससे वह समस्त नयपक्षको नहीं उल्लंघता, 
अतिक्रम नहीं करता और इससे समयसारका अनुभव नहीं करता-आत्माका 
अनुभवन नहीं करता, परन्तु जो सप्रत्त विकल्पोंका अतिक्रमण करता 
है---इल्लंघता हे वही निर्विकल्प विज्ञानघन समयसारका अनुभव करता 
है, विकल्प रहित मात्र आत्मस्वभावका अनुभवन करता है, परकी अपेक्षासे 
॥ रहित निरपेक्ष, सहज, शात, निर्विकल्प_स्व॒रूपका अनुभवन करता है, 
अनुभव अथीत्‌ चेदन करता हे। सहज आनन्द इत्यादि शुणोंका बेदन 
करता है, निजरसका स्वाद लेता है, निजसरादमे लीन हो जाता है उसे 
समयसारका अनुभव अथौत्त्‌ आत्माका अनुभव हुआ कहलाता है। पर 
निमित्तकी ओरके शग-द्वेषके भंगसे उल्लंघन की गई दृशाकोी बिल्कुल 
निर्विकल्प कद्दा जाता है वह निर्विकल्पस्तररूप द्ोकर आत्मस्व॒भावका अजुभण 
करती है वह झुद्डतारूपी ख्रभाव कर्म है-कार्य है-पर्याय है। 


कर्म तीन प्रकारके हूँ:--जड़कर्म, अज्लानकर्म और स्वभावकर्म । 
जड़की अवस्था जड़मे होती है वह जड़कर्म है, अज्ञानभावसे विकारी 
भावोंका-शुभाशुभ भावोंका कर्म (कार्य ) करता है इसलिये बह 
अन्नानकर्म, अज्नानभावोंसे कर्म करता है इसलिये ज्ञानसावसे मी कर्म 
करता है, अज्ञान भावसे कर्म नहीं हो तो ज्ञानभावसे सी कर्म नहीं 
हो, परन्तु अज्ञानभावसे कर्म है इसलिये ज्ञानभावसे कम है। फर्ममें 
फल देनेकी जो शक्ति है वह जड़का बम हे। स्वभावकर्म तो सिद्धमे 
मी है, चह्दाँ मी परिणमन है, प्रति समय परिणमन होता ही रहता है, 


४५२ ] समयसार प्रवचन [ भगवानश्रीकुन्दकुन्द- 


त्वभावषकार्य होता ही रहता है, सहजरूप निर्मेल दशाका कार्य होता ही 
रहता है इसलिये वहाँ मी कर्म है। अर्थात्‌ निज झुद्धदशारूप कार्य-पर्याय 
निरन्तर नई नई होती ही रहती है उसे झुद्धभाव कर्म कहा है। 


आचार्यदेव सूक्ष्म विकल्पकोी निकल्वाकर स््रभावकार्य प्रगट करनेके 
लिये कद्दते हेँ। में वद्ध हूँ और अबद्ध हँ--ऐसे छुमभ बविकल्पका पक्ष 
भी अपनेको रागमे रोकता है! तव फिर अन्य कौनसा पक्ष नहीं रोकेगा ? 
कौनसा पक्ष सहायता करेगा? वाह्मकी वात तो दूर द्वी कद्दी रह 
जाती है। अतः सब प्रकारके विकल्प रागभाव हैं. वाघकु ही दें ऐसा 
निर्णय किये बिना भेदका-व्यवहारका आश्रय छोड़कर स्वाश्रयका अनुभव 
नहीं कर सकता | 


प्रत्येक आत्मा परिपूर्ण है ऐसे पक्षमें रुका बह मी रागका पक्ष 
है, उसे छोड़कर स्वहपमे स्थित हुआ वह समयसार-शुद्गात्मा है । 


प्रत्येक आत्मा गुण और पर्यायसे पूर्ण है--ऐसा एक नयने अहण 
किया उसे भी यहाँ पक्ष कहते हैं, तब फिर वाह्मकी स्थूछ वात तो 
कहीं दूर ही रह जाती है। 

कोई कहे कि आत्माक्रा कोई कर्ता है, ईश्वर इसका कर्ता है, ईइवर 
इसका अधिष्ठाता है, ऐसा जो मानता है वह तो बहुत ही स्थुल अज्ञान- 
भावका कार्य हे, ग्रहीत मिथ्यात्व है, निम्धयपूर्वकका व्यवद्दार-मिथ्यात्त 
है। सतदेव, सतूगुरु और सतशाश्र॒ पर जिसे श्रद्धा है उसके ग्रह्दीत 
मिथ्यात्व छूट गया है, परन्तु देव-गुरु-शास्ष पर दी लक्ष रहा करे तो 
वह शग है, देव-शुरु-शासत्र द्वारा कहे गये नयपक्ष पर ही छलक्ष रहा 
करे तो बह मिथ्यात्व है। यह वात सूक्ष्म अगृहीत मिध्यात्वकी है। 

अनावि-अनन्त निगोदमे ग्रह्दीत मिथ्यात्व नहीं था। शुभाशुभ- 
परिणाम सो में हूँ, और वह मेरे है बेसी आान्ति थी (उपादानछी 
अश्ुद्धताकी श्रांति थी ) उसमे निमित्तकें ओरकी नई आंतिको प्रहण 
किया अर्थान्‌ असत्‌ देव-ग़ुरु-शासं्तकको सत्‌ माना वैसी अति हो गई 
इससे ग्रृहीत मिथ्यात्र हुआ। 
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अब आँगनमें आया । देव-गुरु-शात्नने कहा कि रागके दो पक्ष 
होते हूँ बह तेरा स्॒भाव नहीं है | ज्ञान अपूर्ण हे--क्षयोपशमज्ञान है 
इससे भुख्य-गौणमे ढले बिना नहीं रहता | ज्ञान अल्प जाने अर्थात्‌ 
नयकी ओर जाये वहाँ मुस्य-गौण हुए बिना नहीं रहता । 

जसा है चेस्ता अखण्ड स्वभाव लक्षमे न ले तो देव-गुरु-शास्रने 
बत्तुका जो स्वरूप कहा है वह लक्षमे नहीं लिया, सच्चे निमित्त पर 
श्रद्धा है परन्तु वे जो वस्तुवरूप फहना चाहते हैँ उस प्रकार अहण नहीं 
किया और रागके पक्षमे रुका तो अग्रहीत मिथ्यात्व है । यहाँ अग्ृहीत 
सूत्म मिथ्यात्वके नाशका उपाय बतलाते हैं। रागके दो पश्षोमे भी नहों 
अटकता वसा कहते हैं । 

जिसे सच्चे देव-गुरु-आंस्रकी श्रद्धा है, जिसे निर्मित्त सच्चे हैं 
उसके शुभ परिणाम भी उच्च होते &ं । पंच महात्रतधारी, नग्न द्गिम्बर 
मुनि हुआ द्वो और यदि सच्चे देव-गुरु-आखतरकी यथार्थ श्रद्धा हो तो 
नव अवेयकमे जाये ऐसे उच्च शुभपरिणाम होते ८ परन्तु भवश्नप्तणका 
अन्त नहीं आता । भत्र-अ्रमण तो सम्यग्द्शन द्वार अगृहीत मिथ्यात्व 
दूर होनेसे आत्मभान हो तभी दूर होता है। 

जिसे अमसत्‌ देव गुरु-शाज्षक्ी श्रद्धा है, जिसके निर्मित्त ही खोटे 
६, उसके शुभभाव भी उच्च नहीं होते, नत्र ग्रेवेयक्त जाये बेसे उच्च 
झुभभाव झूठे निर्मित्तको साननेवालेके नहीं होते, तब फिर भव-अ्रमण तो 
दूर दोगा द्वी केसे 

यहाँ तो कहते हैँ कि नयपक्षमे रुकना मी छोड़! एक नय कहता 
है कि आत्मामे कर्म बढ़ हूँ, दूसर! नय कहता है कि आत्मामे कर्म अबद्ध. 
हे--यद्द दो पक्ष तो सत्‌ देव, सत्‌ गुरु और सत्‌ शासत्रके निकटसे समझा 
है। इस अपेक्षासे वद्ध है और इस अपेक्षासे अवद्ध है इत्यादि पक्षोंकी सत्‌ 
निमित्तके निकटसे समझा है । जिनके पाससे नयके पश्षचोंको समझा है 
चह कहते हैँ कि इन नयके पक्षोंमे क्‍यों अटका है? अब अपने स्वभावमे 
लीन दो जा! विकल्प तोड़कर खमावमे स्थिर हो ! 
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देव-गुरु-शाक्षकी ओरके विकल्पोंका आश्रय मी तेरे स्वभावर्मे 

नहीं है तो फिर अन्य कौनसा आश्रय स्वभावमें होगा? इसलिये 

|! निर्विक्ल्प विज्ञानधन खभाषके आश्रय द्वार विकल्पको तोड़ ! स्वभावमें 
' छिर हो जा । 


सत्‌ देव-शुरुके निकटसे नयके पक्षोंक्रों खुता, उन्होंने पक्षात्ति- 
क्रान्त होनेके छिये समझाया तो फिर उनके कह्टे हुए नयके पश्चोंमि स्थित 
रहना भी अच्छा नहीं ढगेगा, क्योंकि वे नयके विकल्प सहज स्वभाव 
नहीं हैं, अऋत्रिम दें, देव-गुरु-शासखं्रकी ओरके विकल्प भी कृत्रिम हें, 


०. 


सहज ख्भाबू नहीं हे । 


प्रथम श्रद्धा करे कि नयपक्षके विकल्पसे रहित मेरा सहज स्वरूप 

पूर्ण न्लानधन एकाकार द्वे--इस अकार मिर्शंक्र हो, पश्चात्‌ चारित्रके 

अल्प दोपरूप विकल्प दो तथापि वह विवेकसे आगे ही बढ़नेचाल्म है, 
| बिकल्पको तोड़ेगा और आगे स्भावमे बंढेगा । 


किसीसे अनंध पक्षकोी पकढ़ा उसने स्री रागको दी अहण किया, 
किंसीने चंध पक्षको पकड़ा उसने सी रागको ही गहण किया, दोसोंने 
रागको दही ग्रहण किया है । द्रव्यदष्टिसे अवढ है और पर्यायदश्िसे वद्ध[ 
ह--ऐसा चरतुका स्वरूप है तथापि उसके शगमें रुक जाना वह अपना 
स्साव नहीं हे। जो पशक्षोंकी तोड़कर -स्वभावमे स्थित होता है बह 
समयसारकी आप्त करता है। नवपक्षकी छोड़नेसे वीतराय समयसार हुआ 
जाता है। यह बात सम्यग्दर्भन की है, पूर्ण वीतरागताकी यह चान नहीं 
है| मेरा वीताराग खमाव है ऐसी श्रतीति होनेसे निर्विक्ल्प वीतयग 
स्वभावमे रिथित होना सो समयसार है बही सम्यग्दशन है । 


अच, यदि ऐसा है तो त्यागकी भावनाको वास्तवमें कौन नहीं 
नचायेगा १ नचायेगा अर्थात्‌ कौन परिणमित नहीं करेगा? ऐसा कहकर 


श्री म्रतचन्द्राचायदेव नयपक्षके त्यागकी भावनाके २३ ऋलवारूप काव्य 
कहते हैँ ) 
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( उपेन्द्रवञ्ना ) 
ये एवं मुकक्‍त्ाा नयपक्षपातं, 
स्वरूपगुप्ता निवर्सति नित्यम्‌ । 
विकस्पनालच्युतशांतचित्ता-- 
स्‍त एवं साक्षादमृत॑ पिवंति ॥ ६९ ॥ 


अर्थ --जो नयपक्षपातकी छोड़कर ( अपने ) स्वरूपमे सदेत गुप्त 
होकर रहते हैँ वे ही, जिनका चित्त विकल्पजालसे रहित शांत हुआ 
है--ऐसे होते हुए साक्षात्‌ अमृतका पान करते हैं। 

जो सहज आत्मस्तररूपमें श॒ुप्त होकर रहते हैं, स्वसन्मुख होकर 
स्वरूपमे स्थित होते हैँ वे बद्ध-अबडके पक्षके रागमे स्थित नहों रहते, 
रागके जालको छोड़कर जिनका चित्त शांत हुआ है, वे आत्माके अमृत 
आनन्दस्वभावका स्वाद लेते हैँ आकुलनाका असाव होकर निञज्रमका 
स्थाद्‌ लेते हूँ, नयपक्षुके त्यागकी भावनाको नचा करके परिणम्ित करके 
आत्माफे असृतको पीते हैं । 

चद्ध हैँ और अवद्ध हँ--ऐसे पश्षमे जो रद्दते हैँ उनके चित्तसे क्षोभ 
दूर नहीं होता--आकुछतता नहीं प्रिटती, राग दूर नहीं होता। परन्तु वद्ध 
हूँ और अबद्ध हँ--बेसे विकल्प भी जिपसे नहों दें ऐसे भूतार्थस्रभावको 
ग्रहण करनेसे दी विकल्प छूटते हैं ओर तब चीतराग स्वभावमे प्रवृत्ति 
दोती हे, आत्माका अतीन्द्रिय आनन्द झुखस्बरूप अनुभवमे आता है, 
निर्विकल्प वीतरागभावका वेदन होता है। जो चद्ध--अबद्धके विकल्प रहित 
आत्माका स्वरूप जानते छे थे निर्विकल्प स्वभावके वेदक होते हैं, अनन्त 
शुणके पिण्डस्वरूप आत्माका अनुभवन करनेवाले होते हैँ । यह बात अपूर्व 
है, अचिन्त्य और अलौकिक है, इसे समझे बिना स्रसावकी मद्दिसा नहीं 
आती और भवश्रमणका अभाव नहीं द्ोता। परन्तु जो इस स्वभावको 
समझे उसीको स्वरुपकी महिमा आती है, वही निजरसका खाद लेने 
बाल्य होता है, उसीको भवश्रमणका अभाव होता है। 


४५६ ] समयसार प्रवचन [ भगवानश्रीकुन्दकुन्द- 


अब २० कल्ोंमें नयपक्षका विशेष वर्णन करते हैं और कद्दते 
हं कि ऐसे समस्त नयपक्षकों जो छोड़ता है पद्द तत्त्ववेदी (तत्त्वका 
जाता ) स्वरुपको प्राप्त होता हेः-- 
( उपजाति ) 

एकस्य पद्धों न तथा परस्य 

चिति दयोर्ट्रविति पशक्षपातों, 

यस्तचवेदी च्युतपक्षपात- 

स्तस्यास्ति नित्यं खल॒ चिच्विदेव | ७० ॥ 


अरथ.--जीव वर्मसे वैधा हुआ है ऐसा एक नयका पक्ष है और 
जीव कर्मसे बेंधा हुआ नहों है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार 
चित्मरूप जीवके विषयमे दो नयोंके दो पक्षपात हैं। जो तत्त्ववेदी 
( वस्तुस्वरूपका ज्ञाता ) पक्षपात शहित उसके निरन्तर चित्पमरूप जीव 
चित्पवरूप ही है ( अथात्त्‌ उसे चित्स्वरूप जीव जेसा है वैसा ही मिरनन्‍्तर 
अनुभसवमे आता है ) । 

एक पक्षकी पकड़वात्य कहता हे क्लि जीव वेंधा हुआ है, दूसरे 
पक्षकी पकड़वात्य कहता है कि जीव चँधा हुआ नहीं है। अगरवान 
| आत्मा त। चित्सरूप, है उसमे ऐसे जो दो पक्ष होते हैं वे रागके पक्ष 
हैं, रागके भेद हैं। परन्तु जो तत्त्वका अनुभवी है वह इन रागके 
पक्षोंसे रहित है। में ऐसा हैँ या बेसा हूँ उन भावोंको छोड़कर विकल्पों 
तोड़कर स्वभावमे स्थित हुआ, निर्विकल्पस्वहप हुआ वह चित्स्वरूप जीव 
चित्परूप ही है। वद़ हँ-ओर अबद्ध हूँ ऐसे जो विकल्प दें सो रागका 
आँगन है। भगवान आत्माका वह आँगन नहीं है जो ऐसा जानता 
है बद्द तत्त्वेदी हे--स्वरू्पका अनुभवी है--तत्त्वका वेदक है। 

इस अन्थमे प्रथमसे ही व्यवह्मसनयकोी गौण करके और शुद्धनय हो 
मुख्य करके कथन किया गया है। चेतन्यके परिणाम पर निमित्तके 
आश्रयसे अनेक होते हैं, उन सबको आचार्यदेव पहलेसे ही गौण कहते 
आये हैं और जीवको शुद्ध चेतन्यमात्र कहा है। इसप्रकार जीव पदार्थके 
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शुद्ध, नित्य, असेद चैतन्यमात्र स्थापित करके, अब कहते हैं कि--जो 
इस शुद्धनयका भी पक्षपात ( विकल्प ) करेगा वह मी उस शुद्ध स्वरूपके 
स्वादको प्राप्त नहीं होगा। अशुद्ध नयकी तो बात ही क्या है! किन्तु 
यदि कोई शुद्ध नयका मी पक्षपात करेगा तो पक्षका राग नहीं मिटेगा 
और इससे वीतरागता नहीं होगी। 

इस शासत्रमे व्यवहारनयकी गौण करके, शुद्ध नयको मुख्य करके 
कथन किया है। कर्मका, रागफा, निमित्तका, भेदका विषय करनेबाला 
ऐसा जो ज्ञान है वह उ्यवहारनय है। उस उयवहार्नयका भार इस 
शासत्रमे गौण करके कथन किया है। आत्मा अनन्त गुणोंसे छुद्ध है, 
विकार उसका खसाव नहीं है। स्व॒भावसे, मन नहीं, बाणी नहीं, 
शरीर नहीं है, मात्र शुद्ध अनन्त शुणके पिण्ड स्वरूप आत्मा, इसका 
विषय करनेवाल ज्ञान सो शुद्ध नय हे । 

जो अनेक प्रकारसे विकारी भेद हो वह बस्तुका स्वभाव नहीं 
है, बह तुझमे नहीं है और तू ऐसा नहीं है। राग-द्वेषका क्षणिक 
विकार द्वोता है बह्द तुझमे नहीं है, तू तो चिदानन्दमूर्ति है--ऐसा 
आचार्यदेव पहलेसे ही कहते आये हैं। आत्मा तो चेतन्ण्मात्रस्वरूप है 
उसमे विकारका अश नहीं है, परका मेल नहीं है ऐसा शुद्ध चेतन्यमात्र 
आत्मा है पह शुद्धभयका विपय है। 

आत्मा छुद्ध है--ऐसी शुद्धताकी बात आचार्यदेवने अभी तक कही 
है, परन्तु कहाँ तो शुद्धनयका विकल्प मी दूर करना है। आत्मा शुद्ध 
है. और आत्मा अगुद्ध हे--ऐसे ढो विकल्प भी पक्षपात है, वे विकल्प 
छूटे बिना स्वरूपसे स्थिर नहीं हुआ जा सकता, इसलिये यहाँ विकल्पोंको 
तोड़नेकी वात की है। 

शुद्ध कहकर अशुद्धताको गौण किया है नित्य कहकर पर्यायको 
गौण किया है, शुद्धनयको जिस विकल्पसे कहना चाहता है वह विकल्प 
भी तेरा स्वभाव नहीं है, अखण्ड स्वभावक्री ओर उन्म्रुख होनेके लिये, 
संगकी ओरसे उपयोगक्री उठनेक्े लिये तू शगकी ओर न देख | 


४५८ ] समयसार प्रवचन [ भगवानश्रीकुन्दकुन्द- 


शरीरकी ओर न देख! निमित्तकी ओर सत देख! वंध-सोक्षके दो 
पक्ष होते हैं उन्हें भी गौण करके जो मात्र सहज स्वभाव है उसका 
आश्रय कर! विकल्पोंके तोड़नेके लिये अभेद्खुभावका आं्रय करने को 
कहा है। जिस प्रकार नदीमें पानीका प्रवाह एकरूप चल्य आता हो 
और उसमें बीचमे यदि नाठझा आ जाये तो एकरूप प्रवाहका भेंग पड़ 
जाता है, उसी प्रकार ज्ञान एकरूप प्रवाहसे स्वभावकी ओर ढलतना 
चाहिये परन्तु वीचमें, रागमें, शरीरमें और निमिन्‍्तमे रुकनेसे एकरूप 
प्रवाहका मंग पड़ता है, इसल्ये कहा है कि मात्र ज्ञायक अनन्त शुणोंसे 
परिपूर्ण है उसका आश्रय करेगा तो निजसरुपमें अपूर्ण आनन्दको 
प्राप्त होगा । परन्तु यदि शुद्धनयके बिंकल्पमें भी रुक जायेगा तो उस 
स्वादकी नहीं पा सकेगा । 


आचार्यदेव कहते हैं कि शुद्धनयके विकल्पमे नहों रुकना, अशुद्ध- 
नयकी तो बात ही क्‍या है? क्योंकि यदि शुद्धनयका भी पक्ष छेगा 
तो भी राग नहीं मिटेगा और बीतशगता नहों होगी। पशक्षपातको 
छोड़कर चिन्मात्र_स्वरूपमे छीन होनेसे ही समयसारकी प्राप्ति होती 
है, इसलिये शुद्धनयकी जानकर उसका भी पक्षपात छोड़कर शुद्ध स्वरुपका 
अनुभव॒ करके स्वरुपमे श्रव्ृत्तिर्प चारेत्र प्राप्त करके, वीतरागदशा 
प्राप्त करना थोग्य है । 


आत्मा शागी है, द्वेषी है, बैंधा हुआ हे, शरीर युक्त हे--ऐसी दृष्टि 
जिसके विद्यमान हे उसकी वात तो दूर रही! वह तो झुद्ध स्वरूपके 
आँगनमें भी नहीं आया, वह तो झुद्धस्वरूपसे विमुख हो गया है, जरा भी 
स्वसन्मुख नहीं है परन्तु जो आत्माकी शुद्धातआ और अशुद्धताका यथार्थ 
ज्ञान करके शुद्धस्वरूपके पक्षके रागमे स्थित हे वह भी शुद्धस्वरुपको 
प्राप्त नहीं हो सकता, आत्माका अनुभव नहीं कर सकता। 


अगुद्धनयकी ओरका जो असदूभूतव्यवहार है उसके पक्षकी 
तो वात ही नहीं है, परेन्तु जो शुण-गरणीके यंग द्वात भेद होता है. 
वदाँ भी नहीं रुकना। झुद्धताके आँगनमें खड़े-खड़े “मैं ऐसा हूँ-मैं 


कक्षनजेनशास्षमात्य ] फ्तोकर्म अधिकार [ ४५९ 


ऐसा हूँ” ऐसे विकल्प करता हुआ खड़ा रहेगा उसे भी निर्विकल्प 
स्वादका स्वादन नहीं होगा, वह वहींका वहीं रुक जायेगा, जेसा सहज 
आत्मस्थरूप है घैसा वीतराग नहीं होगा, इसलिये पशक्षपातको छोड़कर एक 
| श॒द्द चिन्मान्न स्ररुपमे लीन होनेसे स्वररूपको प्राप्त किया जाता है। 
इसलिये झुद्धनयक्री जानकर, स्वरूपमे लीन होकर पश्चषपातको छोड़ना । 


आचार्यदेवने झुद्नयकों जानना कहा है, क्योंकि जाने बिना 
छोड़ेंगा क्या ? इसलिये आत्म परसे निराला है--ऐसा बरावर जानकर, 
अशुद्ध पक्षको गौण करके, शुद्ध स्वरूपको जान! पश्चात्‌ शुद्धके पक्षके 
रागको छोड़कर स्रूपमे लीन हो! कषायका प्रवर्तन भी स्वरूपसे 
नहीं है--ऐसी यथार्थ श्रद्धा करफे श्रद्धाका वछ लछाओ ' श्रद्धाके पग्चात्‌ 
चारित्र-स्थिरता छा! श्रद्धाका विषय सामान्य हे, पश्चात्‌ बर्तन छा 
अर्थात्‌ विशेष छा! “ऐसा हूँ और चेसा हूँ” वह विकल्प छोड़कर 
स्वरुपमे प्रवर्तत-आचरण चारित्र छा! यदि विकल्‍प नहीं छूटेगा तो 
वीतरागत्वभाव नहीं दोगा । 


जैसा स्वरुप हे बेसा प्राप्त करना योग्य है परन्तु पक्षमे स्थित 
रहना योग्य नहीं है, विकल्पमे स्थित रहना योग्य नहीं है. इसलिये 
स्वभावके आनन्दके श्रवर्तनके लिये पिकल्पके_ भद्ञका त्याग करना 
चाहिये । 


आत्मा पर बस्तुकी अवस्थाको करे और परवस्तु आत्माकी 
अवस्थाकोी करे--चह बात यथार्थ नहीं है। आत्मा शग-द्वेषका कर्ता 
है वह कहना भी सघा नहों है | यहाँ 'ततो उससे भी सूक्ष्म बात है । 
वस्तुको देखनेके दो पक्ष “हूं बह नय है । एक पर-अपेक्षासे देखनेका 
पक्ष और एक स्व-अपेक्षासे देखनेका पक्ष । आत्माको कमेके वेंधनकी 
अपेक्षासे देखना सो व्यवहारपक्ष ओर अवैध अपेक्षासे देखना सो निम्धय- 
पक्ष । उन दोनों पक्षेके विकल्पमे रुकना सो नयपक्ष है, -राग -है । 
उन पक्षोंमि. स्थित रहनेसे वीतरागदशा प्राप्त नहीं होती इसलिये उन्हें 
छोड़कर स्वरूपमे छीनता करना योग्य है। 


४६० ] संभयसार प्रवचने [ भगवानश्रीकुन्दुकुन्द- 
(उपजाति ) 


एकश्प मूढो न तथा परश्य चिति इयोर्दाविति पक्षपातों । 
यस्तचवेदी च्युतपक्षपाठस्तस्यास्ति नित्य खछ चित्चिदेव ॥ ७१॥ 


अर्थ--जीघ मृढ़ (मोही ) है, ऐसा एक नयका पक्ष दे और 
जीव मृढ़ ( मोही ) नहों है--ऐसा दूसरे नयका पक्ष है | इस प्रकार 
चित्म्नररूप जीवके विषयमें दो नयोके दो पक्षपात देँ । जो तत्त्ववेदी 
पक्षपात रहित हैं उन्हें निरन्तर चित्खरूप जीव चित्स्वरूप ही हे 
( अर्थात्‌ उन्‍हें चित्मरूप जीव जैसा है बेसा द्वी निरन्तर अनुभवमें 
आता है) । 

जीव सूद है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव मूढ़ नहीं है. 
ऐसा दूसरे नथका पक्ष है | नय अपेक्षाका एक ऐसा पक्ष है कि जीव 
मद है और दूसरा पक्ष दे कि जीव सूढ नहीं है । अज्ञान भावसे 
कर्मकी ओर युक्त है, परमें उलझ गया है--ऐसी पर्यायकी अपेक्षासे 
देखे तो आत्मा मूढ़ है । 

दूसरे नयका पक्ष ऐसा है कि जीव मृद॒नहीं है | परमाथे- 
इश्टिसे आत्मा सूद नहीं है वह वात यथार्थ है, बगल बल शत । 
स्व॒भावी आत्मा कभी भी परमे नहीं उल्झता, किन्तु उस ओरका विकल्प 
सो पक्ष है । परमार्थेनयसे आत्मा मूढ़ नहीं है वह बात यथार्थ है परन्तु 
अज्ञान अपेक्षाकी इृष्टिसे मूढ़ है--चह बात मिथ्या नहीं है, किन्तु वे 
दोनों नयपक्ष हे, दोनों नय पक्षोमे रुकना वह राग है । 

आत्माक्त वास्तविक हित केसे हो-चबद्द वात यहाँ की है। अन्य 
संब टालते-टाल्ते नयपक्ष भी दूर कर देना बैसा आचायेदेवका 
उपदेश है । है 

आत्मा ज्ञानादि अनन्त गु्णोका पिण्ड है; उसे वर्तमान पर्याय- 
इष्टिसे देखे तो मृढ़ है परन्तु जिकाल इृष्टिसे देखे तो भूढ़ नहीं है किन्तु 
उसके ऊपर पक्ष करके रुकना शग है । जो तत्त्ववेदी है उसे निरन्तर 
चित्वरूप जीव चितस्वरूप दी अनुभव आता है । ज्ात्र शुद्ध चेतन्य- 


अंद्वाननैनशास्रमाल् ] करततोकर्म अधिकार | ४६१ 


तत्व जब अनुभवर्में लीन दे तव चित्परूप जीव चित्खरूप द्वी है, 
उसमें ऐसा हैँ और बैसा हूँ ऐसे नयके दो विकल्प नहीं दू। उसे तो 
चित्मरुप जेमा है बसा ही अनुभव आता है । 


आत्माकी क्षणिक अवस्थामे मृढ़ता भासित होती है परन्तु बस्तु- 
इष्टिसे आत्मा मूढ़ नहीं है, कर्मसे उल्मा हुआ नहीं हे। बह दो नयवोंके 
दो पक्षपात हेँ। में कर्मसे उल्झा हुआ हैं और में कर्मसे प्रथकू आत्मा 
उसमें उलआ हुआ नहीं ह्रँ--ऐसे दोनों विकल्प वास्तवमे व्यवहार ही हैं 
परन्तु यहाँ एकको निम्धय कहा है। में चेतन्वज्योति कर्ममें न इल्झूँ-- 
ऐसा विकल्‍प वह पक्ष है। परमार्थदप्टिसे आत्मा नहों उल्मता वह बात 
यथार्थ है परन्तु ऐसा विकल्प वह राग हे इसलिये व्यवद्यार हे। 


राजा वन जाये तो मैं राजा हुआ, एजा हुआ-ऐसा कहाँ तक 
गोखता रद्दता है? पश्चात में राजा हूँ ऐसा निर्णय ही हो गया। 
उसीग्रकार परसे मिन्न चैतन्यज्योति आत्मा उलझ हुआ नहीं है 
शेंसा भान होनेकें पत्चात्‌ चिकल्पसे रुका रहे तो स्वानुभब नहीं होता। 
नमक खारा है, खारा है, ऐसा कहाँ वक्त गोखेगा? गोखते रहनेसे 
नमकका स्वाद आयेगा ? नमक-नमक ऐसा सोचते रहनेसे नप्तक खाया 
जाता है? नहीं खाया जाता। उसीम्रकार में अमूढ़ हैँ, में अमृढ हूँ 
बैसा ग्रोखते रहनेसे, उस विकल्पमे रुक जानेसे स्वभावषक्रा स्वाद आ 
जायेगा ? नहों। 


अनेक प्रकारके कूद कचराहूप रागके पक्ष दूर करते करते सनके 
आँगनमे आकर खड़ा रहे और विचार करे क्ि में अमृढ़ हूँ, अमृढ़ 
हूँ बह भी पक्ष है। आत्मा तो जसा है बेसा ही है, उसका वेदन 
करना सरो वस्तुलभाव है। वस्तुस्वभात्र दो पक्षपातसे रहित ढे। जो 
तत्त्का वेदक दे उसे चित्वलूप जीत्र निरन्तर चित्ववरूप ही हे--बैसा 
अनुभवमे आता है ! 


४६२ ] सम्यसारे प्रवचन | भगवानश्रीकुन्देकुन्द- 


( उपजाति ) 
एकस्प रक्तो वघ तथा परश्य चिति दयो््रॉविति पक्षपातों । 
यस्‍्तचवेदी च्युतपश्चपातस्तश्यास्ति नित्यं खछ चिहझ्चिदेव । ७२॥ 


अर्थ---जीव रागी है ऐसा एक नयका पक्ष है ओर जीव रंगी 
नहीं है. ऐसा दूसरे नयका ०श्ष है। इस प्रकार चित्वरूप जीवके विपयमे 
वो नयोंके दो पक्षपात हे । जो तत्त्ववेदी पक्षपात रहित हैं उन्हें निरन्तर 
चित्सरूप जीव चित्स्वरूप ही है। 


एकनयका पक्ष ऐसा है कि जीवमें राग है और दूसरे नयका 
पक्ष ऐसा है कि जीवमे राग नहीं हे। वर्तमान अवस्थामे राग है-- 
इस प्रकार विकल्प करके रुक जाना एक नयका पक्ष है और दूसरा नय 
कहता है कि स्वभावमें राग नहीं है। राग नहीं है वह नय दृष्टिसे भी 
भंग पाड़ा है। एक चित्खरूपमे दो भंग नहीं हैं। आत्मा शगी नहीं 
है और अरंगी नहीं हे, रागी नहीं है अर्थात्‌ बीतरागी है और अरागी 
नहीं है अथात्‌ रागी है--ऐसे विकल्पके दो भंग चित्स्वरूपमे नहीं हैं। 
चित्मरूप, तो निरन्तर चित्म॒रूप ही है। 

मिठाई लेनेके लिये जाता हे तब पूछता है कि मिठाई कितने 
रुपये सेर है ? परन्तु जब खानेके लिये बेठता है तब यह बोलता रहे 
कि सिठाई कितने रुपये सेर है तो चह मिठाई नहीं खा सकता और 
न उसका स्वाद ही आता है। सर्वज्ञका खरूप सगवानने जेंसा कहा 
है! बेसा ही पकड़ते-पकड़ते प्रथम राग नो आता हे--बिकल्प तो आता 
है, एक अपेक्षासे ( अवस्थामें ) राग है और दूसरी अपेक्षासे राग नहीं 
है--वैसे विकल्प भी आते अवश्य है, किन्तु उन विकल्पोंमें ही रुक 
जाये तो चेततन्यके स्वादका अनुभव नहीं कर सकता। जिस प्रकार 
पहले मिठाई लेने जाये वहाँ मिठाईका भाव. पूछे, अच्छे-बुरेकी परीक्षा 
करे परन्तु जब मिठाई खाने वठे तब वह सब छोड़ दे तो मिठाई खा 
सकता है. उसीप्रकार आत्माको जाननेके लिये प्रथम सभी अपेक्षाओका 
ज्ञान करे, द्वित किसमे हे और अहित किसमे, है---इत्यादि -सभी 
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परीक्षा करके यथा निर्णय करे, परन्तु उश्ष विकल्पमें रुक जाये तो 
चेतन्यस्वरूपका स्वाद नहों ले सकवा । 

आत्मा तो जैसा है वेमा ही है । जिस प्रकार सूर्य तो जेसा है 
वैसा ही है, परन्तु ऊपरवात्य कहे कि सूर्य इस ओर है नीचे बाला कहे 
कि सूये इस ओर है और उसके पाउवसे खड़ा हुआ दूसरा कहे फि सूये 
मेरी ओर है, परन्तु सू्थ तो जसा है बसा ही है, जहाँ हे वहीं है । 
उसीप्रकार चेतन्यसूर्य तो जसा है वेसा ही है, परन्तु एक पक्षवाला 
कद्दे कि रागी है, दूसरे पक्षवाल्य कह्टे कि रागी नहीं है । पर्यायरष्टिसे 
और द्रव्यदृष्टिसे दोनों बातें यथार्थ हैं परन्तु वेसे विकल्प चैतन्यसूर्यमें 
नहीं है, उन विकल्पोंसे रहित चतन्यसूर्य तो जैसा हे बसा ही है, इससे 
दो पक्षोंका राय छोड़कर आत्मामे एकाम्र हो तो आत्माके स्वभावका 
आनन्द आये । जो त्तक्त्ववेदी है वह चित्स्वरूप निरन्तर अनुभव 
करता है । 

( उपजाति ) 

एकर्य दुष्टो न तथा प्रस्य चिति हयोद्वाविति पक्षपातों। 
यस्तचवेदी च्युतपक्षपातस्तस्पास्ति नित्यं खल चिचिदेव ॥ ७३॥ 


अर्थ:--जीव द्वेपी है. ऐसा एक नयका पक्ष है ओर जीव द्वेषी 
नहीं है--ऐसा दूसरा नयका पक्ष है । इस्त प्रकार चित्तवरुप जीबके 
विपयमें दो नयोके दो पक्षपात है । जो तत्त्ववेदी पश्षपात रहित हैं 
उनको निरन्तर चित्वरूप जीव चिस्घरूप ही है । 

एक नयका पश्च है कि जीव द्वेपी है, दूसरे नयका पक्ष है कि 
जीव दट्वेपी नहीं है। अनेकॉका ऐसा अभिप्राय होता है कि अपनेको 
कोई ग्रतिकूलता करे तब द्वेप हुए बिना नहीं रहता । जो अपनेको 
बाधक हो उस पर द्वेप होता ही ऐ--ऐसा माननेवालेके अभिप्नायमें 
आत्मा द्वेपी ही है--ऐसा हुआ । वह भी एक पक्ष है, दूसरे पक्षवाला 
ऐसा कहता है कि आत्मामें द्वेप नहीं है | द्वेष वर्तमान सम्यकी पर्योयमे 
होता है, त्रिकालहप्टसि आत्मामे द्वेष-प्रतिकूलना-अरुचि आदि कुछ है. 
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ही नहीं, परन्तु ऐसे पक्षमें स्थित रहना सो गग है क्‍योंकि आत्मा तो 
जानखरूप जैसेका वैसा है। बसे पक्षरद्दित आत्माका अनुभव न करके 
आत्मा हेपी नहीं है वैसा पक्ष करना सो शग है । 

परमार्थसे आत्मामे ट्वेप नहीं है परन्तु व्यवहारपे आत्माकी अवस्थामे 
द्वेष है | जहाँ तक रागका अंश है वहाँ तक द्ेपका अंश भी हे परन्तु 
आत्माके त्रिश्नली मूल स्वभावमें हंप नहीं है, किन्तु उस पक्षके विकल्पमें 
रुकनेसे रागमें अटक जाता है, उसमें ज्ञान संक्रमित होता है, परिवर्तित 
होता है, इसलिये जो तत्त्वका वेदक है वह पक्षके शगमें न रुककर 
चित्परूप जीवमे चित्वरूप जीवका ही अनुभव करता है । 

(उपजाति ) 

एकस्य कर्ता न तथा परस्य चिति दयोद्वाविति पक्षपातों 
यस्‍्तचवेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खल चिच्िदेव ॥ ७४॥ 


अर्थ--जीब कर्ता है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव कर्ता 
नहीं है--ऐसा दूसरे नयका पक्ष है | इस प्रकार चित्मपवरूप जीवमें दो 
नयोंके दो पक्षपात हैं। जो तत्त्ववेदी पक्षपात रहित हैं उन्हें निरन्तर 
चित्परूप जीव चित्त्वरूप ही है । 

एक नयका ऐसा पक्ष है कि जोब कर्ता है और दूसरे नयका 
ऐसा पक्ष हे कि जीच करता नहीं है । अज्ञानभावसे जीव राग-द्वेषका 
कर्ता है--ऐसा एक नयका पक्ष है, दूसरे नयका पक्ष ऐसा है. कि आत्मा 
राग-हेपका कतों तो नहीं है । वास्तवमें निमेछ अवस्थाका कर्ता भी 
व्यवह्दाससे है। शुद्धात्मा तो जैसा है वैसा ही है, उसमें किसी प्रकारका 
भेद-वरिकल्प लागू नहीं होता इससे कर्ता है और कर्ता नहीं है--ऐसे 
विकल्प सो पक्ष है, वह रागमिश्रित विचार देँ । तत्त्वका ज्ञाता पक्षपात 
रहित है । 

नमक खारा है, ऐसा निरिचित्‌ हो जानेके पठ्चात्‌ , यह खारा 
है, यह खारा द-ऐस्म विचार करना नहीं रहता, खारा है यह निश्चित 
है फिर विचारना नहीं रहता, और यदि विचार करे तो नमकका स्वाद 
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नहीं लिया जा सकता, उसीप्रकार आत्माका स्वभाव जान लेनेके पदचात्‌ 
आत्मा कर्ता है और कतो नहीं है--ऐसा गोखना रहे तो त्घरूपका खाद 
नहीं लिया जा सकता । आत्मा कर्ता है और कतो नहीं है--ऐसी 
उत्थानवृत्ति सो राग है, वह राग आत्माका स्वभाव नहीं है, आत्माका 
स्ररूप प्तो रागरहित-वीतराग है। 

धर्म आत्माका स्रभाव है। आत्माका भान और प्रतीति करके 
उसमें स्थित होना वह धर्म है । में कर्ता हैँ और में कर्ता नहीं हँ--- 
ऐसे राग-सिश्रित विचार आत्माके स्वभावका कर्तव्य नहीं है, वह तो 
मनके अवलूम्बनका कर्तव्य है। में पुण्य-परिणामोंका कर्ता हेँ और 
मैं पुण्य-परिणामोंका कतो नहीं हूँ, मैं खभाव अवस्थाका कर्ता हैँ--- 
निर्मेल अवस्थाका कर्ता हँ--ऐसे विकल्प वह राग है--अस्थिरता है । 
जिस प्रकार पानीको छिंछाया जाये तो वह हिल्ता है, उसीप्रकार विकल्प 
है वह स्थिर खभाव नहीं परन्तु चंचल है। आत्मामे सहज स्वभाव | 
जैसा है. बैंसा भरा हुआ है, उस एकरूप स्वभावमे विकल्पोंका भेद 
करना वह्‌ चंचलता है। तत्त्ववेटी उन बिकल्पोंसे रहित है, चित्स्वरूप 
आत्माका अनुभवन करता है । 

(उपजाति ) 


एकश्य भोक्ता न तथा प्रस्थ चिति इयोर्दाविति पश्षपातों। 
यस्तचवेदी च्युतपश्नपातस्तस्पास्ति नित्यं खछ चिच्रिदेव ।| ७५॥ 


अर्थ:--जीव भोक्ता है ऐसा एक नयका पक्ष हे और जीव भोक्ता 
नहीं है--ऐसा दूसरे नयका पक्ष है इस प्रकार चित्खरूप जीवके 
विपयमे दो नयोंके दो पश्षपात ह। जो तत्त्ववेदी पक्षपात रहित हैं उन्हें 
निरन्तर चित्सरूप जीव चित्स्ररू्प ही हे । 

एक नयका पक्ष है कि आत्मा भोक्ता है और दूसरे नयका 
पक्ष है कि आत्मा भोक्ता नहीं है। शरीरसे बुखार आये तव अरुचि- 
अरत्ति-ग्तवनि करता हे और निरोगताके समय राग करता है, उस 
राग-द्वेष और अज्ञानको ही भोगना होता हे | रोग और निरोगताकां 
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कोई नहीं भोगता, परन्तु उसमे राग, हवप और अन्नानसाव ही भोगे 
जाते हैं | एक नय कहता है कि अज्ञानभावसे हर्ष-गोकका भोक्ता हे 
और ज्ञानभावसे ज्ञानका भोक्ता है, दूछता नय कहता दे कि आत्माको 
भोक्ता कहना भी व्यवहार हें, इसलिये आत्मा भोक्ता नहीं है, बह तो 
जैसा है बेसा ही है, परन्तु जैसा हद घेसा ही हे--ऐंसा विकल्‍प भी 
शग है; जो तत्त्वका ज्ञाता है वह सर्व विकल्पसे रहित चेंतन्यस्वरूप 
आत्माका ही अनुभव करता हे । 
( उपजाति ) 

एकस्य जीवो न तथा परस्य चिति इयोदाविति पश्षपाती । 
यस्तवेदी च्युतपश्षपातस्तस्यास्ति नित्य खल चिच्चिदेव ॥ ७६।। 

अर्थ:---जीव, जीव है--ऐसा एक नयका पक्ष है ओर जीव, जीव 
नहीं है--ऐसा दूसरे नयका पक्ष है. इस प्रकार चित्स्ररूप जीवमे दो 
नंयोंके दो पक्षपात दे । जो दत्त्ववेदी पक्षपात रहित हे उन्हें निरन्तर 
चित्तरूप जीव चित्वरूप ही है । 

नित्य ज्ञान-दर्शनरूप चेतन्य भावशप्राणनो धारण करना जिसका 
लक्षण है उस जीवत्वशक्ति द्वारा आत्माकों जीव कह्दा जाता है। 
एक नयका ऐसा पक्ष हे कि जीव जीव है, दूसरे नयका ऐसा पक्ष है 
कि जीव जीव नहीं है। आत्मा स्व॒त' हे वह वात तो सच्ची 
मैं जोब हैँ, में जीव हँ---ऐसा विकल्प है वह शगका पक्ष है। जीव 
जीव नहीं है अथोात्त जीव अपनेरप है और पररुप नहीं है है वह 
अपनी अपेक्षासे और नहीं है वह परकी अपेक्षासे-इस प्रकार दो नर्थोंके 
दो पक्ष हूँ। यहाँ अमग्ति-नास्तिकी वात की हे । बस्तुत्वभावसे तो 
आत्मा अपनेरुप है और पररूप नहीं है | वस्तुस्थभाव तो ऐसा ही है 
परन्तु में जीच अपनेरूप हूँ और पररूप नहीं हँ--ऐसे शगके पक्षमे जो 
रुकता है उसे आत्माका अनुभव नहीं होता । मालठ्को तोलकर रख 
देनेसे कहीं खानेका अठुभव नहीं होता, परन्तु जब माल खाये तभी 
ख़ानेका अनुभव द्ोता है । उसीम्रकार नय द्वाग आत्माकों जानकर 
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रटते रहनेसे कहीं आत्माके निजस्सका वेदन नहीं होता परन्तु पक्ष 
छोड़कर आत्मामे लीन होनेसे आत्माके निजरसका वेदन होता है। 
ज्ञानस्वरूप आत्मामे रागत्वरूप वृत्तिका उत्थान नहीं है परन्तु आत्माकी 
विकारी पर्यायमे रागका उत्थान है । रागकी चृत्ति तो आकुछता और 
टुखस्वरूप है इसलिए तत्त्वका वेदक ज्ञानी अनाकुल आनन्द्मय चेतन्य- 
स्वरूप लीन होकर रागकी बृत्ति तोड़कर आत्माके अपूर्य रसक्ा अनुभव 
करता है । 
(उपजाति ) 


एकस्य स॒क्ष्मो न तथा परस्य चिति हयो्ाविति पक्षपातों । 
यस्‍्तचवेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खल चिथ्विदेव | ७७ ॥ 


अर्थ --जीव सूक्ष्म है--ऐसा एक नयका पक्ष हे और जीव सूक्ष्म 
नहीं है--ऐसा दूसरे नयक्ा पक्ष हे | इस प्रकार चित्स्वरूप .जीवके 
विषयमे दो नयोंके दो पक्षपात हैँ । जो तत्त्ववेदी पक्षपात रहित हैं 
उन्हें. निरन्‍्तर चित्वरूप जीव चित्सरूप ही है । 


एक पक्षवालत्य कहता है कि जीव सूक्ष्म है, सूक्ष्म है बह वात 
यथार्थ है परन्तु उसके विकल्पमे रुकना वह राग है । वह मन, वाणी 
या शुभाशुभ परिणामोसे पकड़मे लद्दीं आता इसलिये सूक्ष्म हे । शरीर, 
मन, वाणी आत्मामे नहीं हैँ, वर्ण, गंध, रस, रपशे भी आत्मामे नहीं 
हैं, वर्ण, गंध, रस, स्पश रूपी ६ और आत्मा अरूपी है इसलिए सूक्ष्म 
है | कोई कहे कि श्वास तो आत्माका हे न? नहीं भाई! गब्ास तो 
रूपी है और आत्मा अरुपी हे इसलिए ग्यास स्थूछ हे और आत्मा 
सूक्ष्म है । गरीरकी आयु पूर्ण हो जाती है तव श्वास रुक जाती है 
और णरीर यहीं पड़ा रहता है । सूक्ष्म ज्ञानचन आत्मा देहसे मुक्त होकर 
दूसरी गतिमे जाता हे । शरीर, मन, वाणी, श्वास, वर्ण, गंध, रस 
और रपदे स्थूछ है और आत्मा सूक्ष्स हे, परन्तु सूक्ष्म हूँ, सूक्ष्म हँ-- 
ऐसे विकल्पमें रुकना वह राग है, इसलिए जो विकल्पको तोड़कर 
स्वरुपमे स्थित होता हे वह आत्माका अनुभव करता है । 
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दूसरे पक्षयाला कहता है कि-आत्मा स्थूछ है, उसके दो प्रकार 
हैं:---एक प्रकार तो ऐसा है कि, शरीर और इन्द्रियोंके साथ सम्बन्धवाला 
है. इसलिए स्थूल है। दूसश प्रकार यह है कि--पहाड़ पर खड़ा हो और 
पश्चीस कोस दूरके पदार्थ ज्ञात होते हैं, इससे आत्मा पश्चीस कीस जितना 
नहीं हो जाता, परन्तु वह सब ज्ञान जानता है इसलिए आत्मा स्थूछ है. । 
केवलक्ञानमे छोकालोक ज्ञात होते हैं इसलिए आत्मा स्थूछ है। सब कुछ 
जाता होता है उस अपेक्षासे स्थूछ है वह वात सच्ची है परन्तु उसके शागके 
पक्षमे रुकनेसे स्वसन्मुखता नहीं होगी। किसी भी नयके रागमे रुकनेसे 
सख्॒रूपका वेदन नहीं आता। गन्‍्नेको चूसना और खीरका स्वाद लेना एक 
साथ नहीं होता खीरका स्वाद लेना हो तो गन्‍नेकी छोड़ देना पड़ता है, 
उसीप्रकार मै इस अपेक्षासे स्थूछ हूँ और इस अपेक्षासे सूक्ष्म हँ--बैसे 
विचारके अवरुम्बनसे स्थित होने जाये तो श्थिर नहीं हो सकता; वह 
छिलका तो निकाल देने योग्य है। रागके विकल्पके छिल्केको निकाल दें 
तो' वीतरागी खीरका स्वाद आये। स्वसन्मुख होते ही विकल्प बविलीन होते 
हैं उन्हें छोड़ना नहीं पड़ता । यह तो मात्र 'तत्त्वदष्टि-सम्यग्दृष्टि-निविकल्प 
श्रद्धझा-चीत्तरागी श्रद्धा चौथे गुणस्थानमे द्ोती है उसकी बांत है । रागमिश्रित 
'बिचारकी या विकल्पकी यह बात नहीं है'। जसे अंधेरेको हटानेका श्रम वृथा 
'है. अतः उसे हटाना नहों पड़ता किन्तु प्रकाश करते ही वह उत्पन्न नहीं 
होता, इस प्रकार 'त्रेकालिक ज्ञातास्वभावकी दृष्टि और अनुभव किया कि 
' शगादिमें कतृत्व-सम्रत्वकूप महा क्लेश उत्पन्न नहीं होगा । 
( उपजाति ) 
एकस्य देतुर्न तथा परस्य चिति दयोद्विति पक्षपातो । , 
यस्त बेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्य खल चित्रिंदेव ॥ ७८ ॥| 
अथे --जीब द्वेतु ( कारण ) है--ऐसा एक नयक्ा पक्ष है. और 

जीब हेतु (कारण ) नहीं है--ऐसा दूसरे नयका पक्ष है, इस प्रकार 
'चिस्ंबरूप जीवमें दो नग्रोंके दो पक्षपात हैं। जो तत्त्ववेदी पक्षपातरहित 
टू उन्हें निरन्तर चित्वरूप जीव चित्खरूप ही है । 
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एक पक्ष कहता है कि आत्मा कारण है और दूसरा पक्ष कहता 
है कि आत्मा कारण नहीं है । पर्यायटप|्टसि आत्मा भज्ञानभावसे राग- 
ट्वेषीष कारण कहलाता है परन्तु वस्तुदृश्से सम्पूर्ण बरतु राग-द्वेपका 
कारण नहीं है, मात्र वस्तुकी अवस्थामे राग-ट्वेष होता है, नवीन- 
नवीन अज्ञानभाष होते हूं वह राग-हेपषका कारण हे । यदि वस्तु राग- 
ट्वेषका कारण हो तो चह कमी दूर नहीं हो सकता । पर्यायदृष्टिसे 
आत्मा रागनद्वेपका कारण है वह बात सत्य है, परन्तु उस विकल्पमे 
रुक जाना वह संसारका कारण है । 


यदि आत्माका यथार्थ स्वरूप नहीं जाना और उसमें स्थिर न 
हुआ तो सिर पर चौरासीका अवतार खडा है, जहाँ कोई शरण नहीं 
है, कोई सगा-सम्वन्धी नहीं है, ढुकान नहीं हे, खेत नहीं है, नाम, 
ठाम, ग्राम आदि कुछ भी नहीं है--ऐसे कुत्ते, कोवे, गधे आदिके भवोमे 
चला जायेगा । 


कोई कहेगा कि यद् सव किससे कहा जा रहा है? प्रञ्ञ! 
तेरी प्रभुता अन्तरद्र शक्ति केसे प्रगट हो यह अपूर्व वात धर्मके 
जिन्नासावानकोी कहते हैँं। एकवार श्रद्धासे तो प्रभु हो जा! फिर साक्षात्‌ 
प्रभु होनेका समय किसी दिन आयेगा, असली स्वभावसे तो सभी प्रभु 
६--वैसी एकबार श्रद्धा तो कर! पद्चात्‌ वर्तमान पयौयमे जो 
मलिनता है उसे पुरुषार्थ द्वारा टालकर निर्मछ पर्याय प्रगट करके 
बीतरागता होगी । 


यदि इस समय न चेता तो मरकर 'चत्म जायेगा चौशासीके 
शक्‍करमे | ढूंढ़ने पर हाथ नहीं आयेगा! इस भवमे यदि तत्त्व न 
समझा तो चौरासीके चक्करमे ढूँढ़ने पर हाथ नहों आयेगा ! जिसप्रकार 
बिना डोर पिरोयी हुई सूई कूड़ेमे खो जाती है, उसीम्रकार चौगासीके 
अवतारमे खो जायेगा। सम्यरज्ञानरपी सच्चा डोरा पिरोया तो चौशासीके 
* कूड़ेमे नहीं खोने पायेगा, किन्तु यदि सम्यग्ज्ञानरपी डोश नहीं पिरोया 
तो जिस प्रकार सुई खो जाती है उसीप्रकार खो जायेगा । आँधीमे 
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उड़ा हुआ तिनका फिर ढूँढ़नेसे हाथ नहीं आता। इसलिए यथाथ ज्ञान 
कर, यथार्थ प्रतीति कर और खरूपमें स्थिर हो ! 


वास्तवमें, मरनेचात् मर्कर कहद्ाँ गया, उसे कोई नहीं देखता 
लेकिन सब अपने स्वार्थको रोते हैं । “ ह्वाय-दाय ! मेरा इकलछौता 
बेटा हीरा चला गया ”--इस प्रकार अपने खार्थेको रोते हैं | परन्तु 
लड़केके आत्माका क्‍या हुआ ? वह कहाँ गया? अच्छी गतिमें या 
दुगेतिमें ? वह कोई नहीं देखता, परन्तु मात्र अपने स्वार्थी ही सब 
थाद करते हैं। सगे, कुटुम्बी समी मात्र स्वाथेके ही साथी हैं। उसके 
आत्माका क्या हुआ होगा उसकी किसीको नहीं पड़ी है; यदि उसके 
आत्माका और उसके भवका विचार करें तो अपना मी इस भवका 
राग उड़ जाये। भाई! मव-अ्रमणका अन्त करना दो तो आत्माकी 
पहिंचान कर । 


आत्मा कारण है और आत्मा कारण नहीं है--ऐसे दो विकल्पोंमें 
रुकना छोडकर आत्मामें रुकना वह आत्ममार्य है। कारण है और कारण 
नहीं है--वैसे विकल्प छोड़कर स्वरूपरिथित होना वह सागे है। प्रथम 


निश्चय श्रद्धान और पश्चात्‌ विशेष पुरुषा्थ द्वारा, चारित्र द्वारा स्वरूपसे 
स्थित हो सकते हैं । 


लक्ष साघे बिना यदि बाण मारा जाये तो वबस्तुको नहीं बेघध 
सकेगा, उसीप्रकार आत्माका यथार्थ खवरूप ' दो पश्चोंसे रहित जैसा 
है बेसी पहिचान न करे, निर्विकल्प प्रतीत न करे तो ' जड़-चेतन्यकी 
धाराकी बेधकर भेदज्ञान किस प्रकार करेगा? स्थिर किस प्रकार होगा? 
इसलिए आत्माका जैसा है वैसा परसे निराछ्ा पवित्र स्वरूप जानकर, 
उसकी प्रतीति करके, राग-द्वेषको और आत्माके स्वधावकी वेधकर 
पृथक करके स्वरूपमे एकाम्र होनेसे आत्माकी शुद्ध पर्याय प्रगह होती 
है। आत्मा पर्यायसे राग-द्वेषका कारण है और वस्तुदष्टिसे कारण नहीं 
है---ऐसे विकल्पमे तत्त्ववेदी नहीं रुकते, उन्हें चित्सरूप जीव निरन्तर 
चित्सरूप ही अजुुभवर्में आता है। 
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(उपजाति ) 


एकस्य कारये न तथा परस्य चिति हयो््विति पक्षपातों । 
यस्‍्तच्नवेदी च्युतपक्षपातरतस्यास्ति नित्यं खल चिच्िदेव ।| ७९ ॥ 


अर्थ--जीव काये है-- ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव कार्य 
नहीं है--ऐसा दूसरे नयका पक्ष है, इस प्रकार चित्स्ररूप जीवमें दो 
नयोंके दो पक्षपात हैं । जो तत्त्ववेदी पक्षपात रहित हैं उन्हें निरन्तर 
चित्सरूप जौव चित्स्वरूप ही है । 

एक पक्ष कहता है कि जीवकी अवस्था कार्यरूप है, दूसरा पक्ष 
कहता है कि कार्यरूप नहीं है; वास्तवमे तो जीवका खभाव जैसा है वेसा 
ही है। विपरीत पुरुषार्थले आत्मा अज्ञान और शग-द्वेषका काये करता है. 
और सीधे पुरुषाथसे ख्वभावकी निर्मछ पर्यायका कार्य करता है। इस 
प्रकार पर्यायदृष्टिसे जीव कार्यरूप है और द्रव्यदृष्टिसे वस्तु त्रिकाल एकरूप है, 
इस प्रकार पर्यायसे और द्रव्यसे वस्तुका स्वभाव जैसा है बेसा है। कायरूप 
है और कार्यरूप नहीं है--ऐसे विकल्पकी छोड़कर अर्थात्‌ स्वसन्मुख 
होकर तत्त्ववेदी शान्त आनन्द्स्वरूप आत्माक्रा अनुभव करते हैं । 

( उपजाति ) 

एकस्य भावों न तथा परस्य चिति हयोहा विति पक्षपातौ । 
यस्तचवेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खल चितच्चिदेव ॥ ८०॥ 


अर्थ"--जीव भाव है ( भावरूप है ) ऐसा एक नयका पक्ष है और 
जीव भाषरूप नहीं है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है | इस प्रकार चित्स्वरूप 
जीवमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं । जो तत्त्ववेदी पक्षपातरहित हैं उन्हें 
निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्सरूप ही दे । 

एक नयका पक्ष है कि आत्मा सावरूप है, दूसरे नयका पक्ष है 
कि आत्मा चैंसा नहों है-भावरूप नहीं है। परकी अपेक्षासे अभावरूप है. 
और अपने रूपसे भावरूप है | पररूपसे अभाव है अथौत्‌ इस शरीर- 
रूपसे आत्मा नहीं हे, शरीरूपसे भी आत्मा भावरूप हो तो परमवर्मे 


४७२ ] समयसार प्रवचन [ भगवानश्रीकुन्दकुन्द- 


आत्मा जाता है उसके साथ शरीर भी जाना चाहिये; किन्तु वैसा नहीं 
होता, इसलिये शरीररूपसे भावरूप नहीं है; किन्तु शरीररुपसे आत्माका 
अभाव है । आत्माका आत्मारुपसे भाव हे, इस प्रकार आत्मा भावरूप 
है और आत्मा पर्रव्य-प्षेत्र-काल और परभाव अपेक्षा अभावरूप है- 
ऐसे दो विकल्पोमे रुकना वह राग है । उन दो पश्चोंकी छोड़कर अभेद 
स्वरुपमे रहना वह बीतरागता है । वस्तु तो स्रभावमे जेसी है चैसी 
है, उसमे भाव-अभावके भंग-भेदके पिकल्प नहों हैं। जो तत्त्वेदी हें, 
वे बस्तुखरूपका यथावत्‌ वेदन करते हे । 


सूर्योदय हो तब एक कहे कि सूर्य पूर्वमें है और दूसरा कह्दता है 
कि पश्चिममे हे। पूर्व दिशाकी ओर मुँह करके खड़ा हुआ कहता हे कि 
सूथ पूवमे है, और पश्चिम दिशाकी ओर मुँह करके खड़ा हुआ कद्दता 
है कि सूर्य पत्रिममें है. परन्तु सूथे तो जैसा है. वैसा ही है। पूर्व और 
पश्चिम दिशाके पशक्षपातसे जो रहित है वह तो कहता है कि सूर्य तो 
जेसा दे वैसा है। उसीप्रकार चेतन्य तो है वह है, परन्तु चेतन्य हे और 
चैतन्य नहीं हे--ऐसे बिकल्पमे रुकना वह गाग है। चेतन्य नहीं है इससे 
वस्तु नहीं है--ऐसा नहीं, परन्तु इसके रागमे लीन होना छुड़ाते हैं । 
वत्तु तो है परन्तु वह पररुपसे नहीं है। सिद्ध सिद्धरूप है परन्तु पररूप 
नहीं है, इसीप्रकार चेतन्य चतन्यरूप हे परन्तु पररूप नहीं है.। इस 
प्रकार धस्तु तो द्वे--अस्ति तो है परन्तु विकल्प छुड़ाते हैं । यह चस्तु 
कितने पेसोकी हे--ऐसा सोचता रहे तो उस बस्तुको नहीं खाया जा 
सकता खानेके समय गोखता रहे तो खानेका स्वाद नहीं आ सकता । 
आत्मा ऐसा है, ऐसा है, ऐसा गोखता रहे तो आत्माका अनुभव नहीं 
हो सकता । खानेके समय जीम गोखनेका कार्य करती है या खानेका ? 
गोखनेका ही काम्त करे तो गोखते समय खाया नहीं जा सकता । इस 
प्रकार विक्ल्पसे गोखता रहे कि मैं भावरूप हूँ, मैं भावरूप नहीं हूँ, मैं 
अपनेसे हूँ और परसे नहीं हैँ ऐसे विकल्पमे रुके तो स्वरूपका स्वाद 
सहीं ले सकता। जो तत्त्ववेदी हे वे आत्माका स्रमाव जैसा है उसका 
बसा हो अनुभव कहते हैं । 


कहानजनशास्त्रभाला ] कर्ताकर्म अधिकार [ ४७३ 


(उपज्ञाति ) 
एकर्य वेको न तथा परस्य चिति दयोद्धविति पक्षपातो । 
यस्तचवेदी च्युतपश्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥ ८१॥ 


अर्थ:---जीव एक है--ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव एक 
नहीं है--ऐसा दूसरे नयका पक्ष है, इस प्रकार चित्मरूप जीवमे दो 
नरयोंके दो पक्षपात देँ | जो तत्त्ववेदी पक्षपात रहित हैं-उन्हें निरन्तर 
चित्खरूप जीव चित्स्रुप ही है । 

एक पक्षवाढ्या कहता है कि जीव एक है, गुण और अवस्थासे 
अनेक होने पर भी वस्तुसे एक है, इसलिए उस अपेक्षासे उसकी बात 
सत्य है, शुणकी अपेक्षासे और पर्यायक्री अपेक्षासे जीवकी अनेक मी 
कहा जाता है, देहसे प्रत्येक आत्मा मिन्न हैं, समस्त आत्मा एफजत्रित 
होकर एक है--ऐसा नहीं है। द्रव्य अपेक्षासे एक है--ऐसी बात कही 
है, लेकिन प्रत्येक आत्मा प्रथकू है । वेदांत कहता है कि सबेत्र से 
व्यापक आत्मा एक ही है, वह वात विल्कुल सिथ्या दै। यहाँ तो ऐसा 
कहना है कि एक-अनेकक्रे विकल्पमे रुकनेसे आत्माका स्वाद नहीं 
आता । खीर खाना और उसका वर्णन करना वह एकसाथ नहीं हो 
सकता, वाणीका विषय और खाना एकसाथ नहीं बन सकता, उसीग्रकार 
विकल्पका विपए करना और आत्मस्वभावका वेदन करना वह एकसाथ 
नहीं वन सकता । वाणीमे उपयोग छगाता जाये और भोजनके स्वादमे 
डपयोग रहे वे दोनों एक साथ नहीं हो सकते, उसीग्रकार विकल्प करता 
जाये और आत्माके निजरसका स्वाद लेता जाये--वे दोनों एक साथ 
नहीं वन सकते । 

सोना पीला है, चिकना है,-जेसी भेव्दष्टिसे देखो तो अनेक 
कहलाये, परन्तु पीछेपन और चिकनेपनसे सोना प्रथक्ू नहीं होता-ऐसी 
अमेद्रृष्टिसे देखो तो एक हे, इसीप्रकार गुण और पर्यायके _भेदकी 
ओरसे देखो तो आत्मा अनेक है, परन्तु ज्ञान-दर्शनादि शुण और प्रति- 
समयकी पर्यायले आत्मा भिन्न नहीं होता--ऐसी अभेद्रष्टिसे देखो तो 


४७४ ] समयसार प्रवचन [ भगवानश्रीकुन्द्कुनदू 


आत्मा अपने गशुण-पर्यायमें एक है । परन्तु उस एक-अनेकके रटनमे 
रुका रहे तो स्वरूपकी णएकाप्रता नहीं होगी। परन्तु जो तत्तलवेदी हैं 
अथात्‌ तत्त्के ज्ञाता हैँ वे ऐसे एक-अनेकके विकल्पमे न रुककर 
आत्माके विज्ञानघन स्वभावमे एकाग्र होकर निजरभावका स्राद लेते हैं। 
निरन्तर चतन्यस्वरूप जीवको चेतन्यस्वरूप ही जानते देँ । 
( उपजाति ) 

एकस्य सांतो न तथा प्रस्य चिति हयोराविति पक्षपातों । 
यस्तच्तवेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खछ चिच्िदेव ॥ ७४॥ 


अर्थ---ज्ीव सांत (अन्तरहित ) है--ऐसा एक नयका पक्ष है 
और जीव सांत नहीं हे--ऐसा दूसरे नयका पक्ष है, इस प्रकार चित्सरूप 
जीवमे दो नयोंके दो पक्षपात हैं, जो तत्त्ववेदी पक्षपात रहित हें उन्हें 
निशन्‍तर चित्ल॒रूप जीव चित्वरूप ही है। 

एक असिप्रायवालेका पक्ष है कि आत्मा सात है, और दूसरा 
कहता हे कि सांत नहीं है | एक समयकी अवस्था होती है वह दूसरे 
समय नहीं होती, दूसरे समय दूसरी अदस्था होती है---डस पर्यायकी 
अपेक्षासे आत्मा अन्त सहित है--बैसा कहा है | और आत्मा पर्योय 
जितना नहीं है, एक वारीरमे युदि आत्मा पचास वर्ष तक रहे तो चह 
पचास वर्ष जितना नहीं है| आत्मा तो अनादि अनन्त अखण्ड, एकरूप 
त्रिकाल है । परन्तु एक समयकी अवस्था जितना, दस वर्ष जितना या 
पचास वर्ष जितना नहीं है। आत्माका सर्प तो जैसा है वैसा है, 
परन्तु अन्त सहित हैँ या अन्त रहित हूँ---ऐसे बिकल्पोंसे रुकना वह 
धर्मका कारण नहीं है--धर्म नहीं है । बोलता जाये और खाता जाये 
चह एक साथ नहीं बनता, उसीग्रकार विकल्पोंमे रूकना और आत्माका 
अनुभव करना-दोनों एक साथ नहीं होते। ऐसा हूँ और ऐसा नहीं हूँ-- 
ऐसा विकल्प सी अन्त्जेल्प है, उस अन्तर्जल्पमे रुकनेसे आत्माका 
अनुभव नहीं होता, इसलिये जो तत्त्ववेदी--तत्त्वका ज्ञाता है वह ऐसे 
विकल्पोंको छोड़कर चित्ववरूप आत्माका अनुभव करता हे] 


कद्दानमैनशासख्रसाल् ] कर्ताकर्म अधिकार [ ४७५ 


( उपजाति ) 


एकश्य नित्यो न तथा परस्य चिति दयोद्वाविति पक्षपातों । 
यस्तच्नवेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं ख चिच्चिदेव । ८३॥ 


अर्थ --जीव नित्य हे--ऐसा एक नयका पश्च है ओर जीव नित्य 
नहीं है--ऐसा दूसरे नयका पक्ष है, इस प्रकार चित्मररूप जीवमे दो 
नयोके दो पक्षपात देँ। जो तत्त्ववेदी पक्षपात रहित है उन्हें निरन्तर 
चित्वरुप जीव चित्तवरूप ही है। 


एक पक्षवाला कहता है कि आत्मा नित्य है और दूसरे पक्षवाला 
कहता है कि आत्मा नित्य नहीं है। द्रव्यध्ष्टसे देखने पर आत्मा नित्य 
है--प्रत्र है, परन्तु ऐसे राग-विकल्पमे रुक जानेसे आत्माका चेदन नहीं 
होता | वस्तु स्व॒त' स्थायी रहकर अवस्थासे परिवर्तित होती रहती है 
इसलिये अवस्थासे आत्मा अनित्य है। जिस प्रकार सोना स्थायी रहकर 
अवस्था बदलता रद्दता है,, क्षणमे कड़ा होता है, घड़ीमे कुण्डल होता 
घड़ीमे अँगूठी होता है, सोना एकरूप रहने पर भी अवस्थाएँ 
बदलती रहती हू, उसीग्रकार आत्मा एकहूप रहने पर भी समय-समयकी 
अवस्थाएँ चदलता है । 


कोई कहे कि आप तो इसमे नित्य और अनित्य सब निकाले देते 
हो। नहीं भाई ! निकालते नहीं हैं, परन्तु वस्तुका सच्चा स्वरूप जेसा 
है वसा समझाते हैं, स्वरूपको नहीं निकालते दें परन्तु उस ओरके 
राग-विकल्पको निकाल देनेके लिये कहते हैं। 


जिस भ्रकार माल लेते समय बाँट-तराजूसे तोलकर माल छेते हैं, 
परन्तु उसे खाते समय उस मालका खाद लिया जाता है, तराजू-वाँट 
साथमे नहीं लिये जाते, उसीगम्रकार अथम वस्तुस्वरूपको जाननेके लिए 
इन सभी पक्षोंसे वस्तुका निर्णय किया जाता है परन्तु अनुभव करते 
समय उन सभी पक्षोका राग रखे तो अनुभव न हो इसलिये जो 
तत्त्ववेदी दूँ वे पक्षोका रण छोड़कर आत्माका स्वाद छे रहे हैं। 


४७६ ] समयसार प्रवचन [ भगवानभ्रीकुन्देकुन्द- 


( उपजाति ) 


एकस्य वाच्यो न तथा प्रस्य चिति इयोर्ाविति पक्षपातों । 
यस्तचवेदी च्युतपश्षपातस्तस्यास्ति नित्यं ख चितचझ्चिदेव ॥ <४ ॥ 


अर्थ:--जीव वाच्य (वचनसे फह्टे जाने योग्य ) है--ऐसा एक 
नयका पक्ष है और जीव वाच्य ( वचनगोचर ) नहीं है--ऐसा दूसरे 
नयका पक्ष है, इस प्रकार चित्स्वरूप जीवमें दो नयोंके दो पक्षपात 
हैं। जो तत्त्वेदी पक्षपात रहित हैं उन्हें चित्परूप जीव निरन्तर 
चित्व॒रूप ही है। 


एक कहता है कि जीव वाच्य है और दूसरा कहता है कि वाच्य 
नहीं है--वे दोनों पक्षपात हैं। एक अपेक्षासे जीव कर्थंचित्‌ वाणीसे कह्दा 
जा सके-ऐसा है, यदि किसी मी अपेक्षासे न कह जा सके तो केबलज्लानीकी 
बाणीमें पदार्थका खरूप नहीं आये, इसलिये कर्थंचित्‌ वचनगोचर है। 
जैसे कि घीका स्वाद वाणी द्वारा नहीं कहा जा सकता तथापि संकेत 
द्वारा कुछ बताया जाता है, इसलिये कर्थचित्‌ वचनगोचर है । 


वाणी द्वारा आत्माका स्वरूप कहा जा सकता है; केवलक्षानीकी 
बाणीमे समस्त पदार्थाका खरूप आता है। परमार्थदृष्टिसे पदाथोका पूर्ण 
स्वरूप वाणीसे नहीं आता। जेसे कि घीका स्वाद वाणी द्वारा कहे 
परन्तु संतोष नहीं होता। जब घी जैसे पदार्थका वर्णन बाणी द्वारा 
संतोष पूर्वक नहीं हो सकता, तो फिर अत्माका अनुभवरस वाणीसे केसे 
कहा जा सकता है? आत्माका अद्भ्रुत रख वाणीम कहनेसे संतोष नहीं 
होता, इसलिए आत्मा वचनसे अगोचर है। आत्मा बचन अगोचर है 
ओर आत्मा पचनगोचर है--वैसा वब्ृत्तिका उत्थान आत्माके स्मरूपमें 
नहीं है वे दोनों पक्षपात हैं जो तत्त्ववेदी हैं वे उन दोनों पक्षपातोंको 
छोड़कर चित्स्वरूपका वेदन करते है । 
एक ओर ऐसा कहा जाता हैँ कि--“जे पद श्री सर्वज्ष दीं 
ज्ञानमा, कह्दी शक्या नहि त्ते पण श्री सगबान जो,” और ऐसा मी कहा 
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जाता है कि-भगवानके शब्दब्रह्ममें सम्पूर्ण स्वरूप आता है। ऐसी 
बात आये वहाँ अज्ञानीको विरोध भासित होता है परन्तु भपेक्षासे यह 
दोनों बातें यथार्थ हैँ। चस्तुस्वरूपकी बहुत महिमा आये तब ऐसा मी 
कहते हैँ कि--अहो ! बस्तुका खरूप बाणीसे अगोचर है, जेसे कि--- 
“जे पद श्री सर्वज्षे दीठुं ज्ञानमां? इत्यादि। और ऐसा भी कहा जाता 
है कि--शब्दत्रह्म सर्वका प्रकाशक है। वे दोनों नयपक्ष हैं, बस्तुका 
स्वरूप जेंसा है चेसा है इसलिये विकल्पमें नहीं रुकना चाहिए, परन्तु 
उसे थथावत्त समझकर उसका अनुभव करना-वेदन करना। जो तत्त्ववेदी 
है वे निजस्वरूपका यथावत्‌ अनुभव करते हैं। 

आत्मा ज्ञानभावसे शुभाशुभ परिणामोंका भी कतो नहीं है, दो 
नयके पक्ष होते हैँ उनका कठेत्त सी आत्माके नहीं है। दो नयोंके 
पक्षमें रुकनेसे आत्माका स्वाद्‌ नहीं लिया जा सकता । ह 

जिस प्रकार धोलनेवाला मनुष्य बोलते समय खा नहीं सकता, 
उसीप्रकार विकल्पके समय आत्माका र्ाद नहीं आता। जिस प्रकार गन्ना 
चूसते समय खीरका स्वाद नहीं लिया जा सकता, उसीप्रकार विकल्प 
करनेवाला विकल्प करे कि-में ऐसा हैँ और वबेसा हैँ, इसप्रकार अन्तर्जल्प 
करता जाये और साथ ही साथ आत्माका स्वाद भी केता जाये--ऐसा 
नहीं हो सकता, इसलिये विकल्प छोड़कर स्वरूपका स्त्राद लेना। 

(उपजाति ) 


एकस्य नाना न तथा परस्य चिति हयोदाविति पश्चपातों । 

यस्‍्तचवेदी च्युतपक्षपातस्तस्पास्ति 'नित्यं खलु चित्चिदेव | ८५॥। 
अथ:--जीव नानारूप है--ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव 

नानारूप नहीं है--ऐसा दूसरे नयका पक्ष है, इस प्रकार चित्सरूप 


जीवमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं। जो तत्त्ववेदी पक्षपात रहित हैं उन्हें 
निरन्तर चित्वरूप जीव चित्खरूप ही है। 


एक नयका पक्ष है कि जीव नानारूप अर्थात्‌ अनेकरूप है, और 
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दूसरे नयका पक्ष ऐसा है कि जीव अनेकरूप नहीं है। अनेक . गुण- 
पर्यायकी रृष्टिसे आत्मा नानारूप है और वह आत्मा गुण-पर्यौयके 
पिण्डरूप क्र वस्तु है इसलिये वस्तुदृष्टिसे आत्मा एक है। श्रद्धा, ज्ञान 
चारित्र, सुख, वीय आदि अनेक शुण हैं इसलिये आत्मा अनेकरूप है 
और शुण-पर्यायके पिण्डरूप एक वस्तु है इसलिये एकरूप है । 

में नानारूप हैँ और नानारूप नहीं हूँ अथवा में एकरूप हैँ 
और एकरूप नहीं हँ--ऐसे शुभ विकल्पमे रुकना वह सहज अवस्थाकी 
स्थितिको विघ्नरूप है, ऐसे शुभ विकल्प भी विघ्नरूप हैं, तव फिर दुसरे 
विकल्पोंकी तो वात ही क्‍या? 

स्वत एक है या अनेक है--इत्यांदि विचार प्रारम्भभे आते हैं, 
मैं ज्ञानचरूप हूँ, स्थिस्ताख्वरूप हूँ--इत्यादि गुणोंका विचार प्रारम्भमे 
आता है, परन्तु एक्राम्न होते समय वह काम नहीं आता, वह विकल्प 
विध्नरुप है। जो तत्त्ववेदी हैं वे दो पक्षपातसे रहित हैं, वे तो 
चैतन्यस्व॑रूपका वेदन फरनेवीलिे हैं । 

८१ वें कछशमें ऐसा कहा है क्रि-जीव एक है और एक नहीं है 
यहाँ ८५ वें कल्शमें जीव अनेक है और अनेक नहीं है--ऐसा कहा 
है। ८९ वें कछशमे एककी अस्तिकी ओरकी वात छी है और यहाँ 
८५ वें कलशमे अनेककी अंस्तिकी ओरकी बात ली है उत्तना अन्तर 
है। जो ठत्त्ववेदी हैं वे दोनों पश्चेपातोंसे रहित हैं और चित्स्वकूप 
आत्माका ही वेदन करते है । 

( उपजाति ) 
एकस्य चेत्यो न तथा परस्य चिति दयोहविति पक्षपातों । 
येस्त्वेदी च्युतपक्षपातश्तस्यास्ति नित्यं खछ चित्निदेव । ८६ ॥ 


अथ'---जीव चेत्य (ज्ञात होने योग्य ) है--ऐसा एक नयका 
पक्ष है, और जीव चेत्य नहीं हे--ऐसा दूसरे नयका पक्ष है इस प्रकार 
चित्वतरूप जीवमे दो नग्रोंके दो पक्षपात ढें। जो तत्त्ववेदी पक्षपात 
रहित हूं उन्हें निरन्तर चित्सरूप जीव चित्स्वरूप ही है। 
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एक नयूका पक्ष ऐसा है कि जीव ज्ञात होने योग्य है और दूसरे 
नयका ऐसा पक्ष है कि जीव ज्ञात होने योग्य नहीं है । जीव ज्ञात 
होने योग्य है--वह बात सत्य है, परन्तु मैं ज्ञात होने योग्य हूँ, में ज्ञात 
होने योग्य हँ---वेसे विकल्पमे रुक जाये तो स्व॒भावका स्वाद नहीं 
आयेगा । मिश्री मीठी है, मीठी है--वेता रटता रहे तो मिश्रीका स्वाद 
नहीं आयेगा; किन्तु मिश्री खाये तो उसका स्वाद आये । उसीम्रकार 
आत्माका स्व॒भावका रटन करनेसे स्वभावका खाद नहीं आता, परन्तु 
स्व॒भावका वेदन करे तो स्रभावका स्वाद आये। दो पक्षोंके रागसे रुकेगा 
तो निर्विकल्प आनन्दस्वरूपका रवाद नहीं आयेगा । 

आत्मा अज्ञानसे दिखाई नहों देता, इन्द्रियॉसे--मनसे दिखाई 
नहीं देता, इसलिए एक अभिप्राय ऐसा है कि आत्मा ज्ञात होने योग्य 
नहीं है, परन्तु आत्मा खभावसे ज्ञाव होता है इसलिये ज्ञात होने योग्य 
है, यद्द वात सत्य है, .परन्तु दोनों प्रकारके विकल्पोंमे रुकनेसे निर्विकल्प 
स्वसावसें भंग पड़ता है । जो तत्त्ववेदी हैं वे मिरन्तर चित्स्वरूप जीव्रका 
चित्स्वरूप ही अनुभव करते है । 

(उपजञाति ) 

एकस्य दृश्यो न तथा परस्य चिति दृयोद्विति पक्षपातों । 
यस्तचवेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खलु चित्चिदेव ॥८७॥। 


अर्थ --जीव दृहय है--ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव 
दृश्य नहीं हे--ऐसा दूंसरे नयका पक्ष है, इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके 
विषयमे दो नयोंके दो पक्षपात दे । जो तत्तववेद़ी पक्षपात रहित हैं उन्हें 
निरन्तर चित्खरूप जीव चित्परूप ही है । 

८६ वें कछणमे ज्ञात होने योग्य कहा और यहाँ अँतर्रष्टिसे दृरय 
होने योग्य कहा, ८६ में विशेष चेतना कही और यहाँ ८७ मे सामान्य 
चेतढ़ा कही है। 

परद्रव्यके आश्रयुसे, इन्द्रियोले या शुभराग द्वारा आत्मा ज्ञात होने 
योग्य नहीं है, इृष्टियोचर होने योग्य नहीं है--इस प्रकार विकल्प 
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करते रहना भी राग है। और आत्मा स्वभावसे ज्ञात होने योग्य, दृष्टि 
गोचर होने योग्य है--ऐसा विकल्प करते रहना मी राग है । दोनों 
अपेक्षाओंसे आत्मा जैसा है वेसा जाननेके पश्चात्‌ भी रागमे स्थित रहना 
कि--आत्मा ज्ञानमूर्ति दृष्टिगोचर होने योग्य है और दृष्टिगोचर द्वोने 
योग्य नहीं है--यह भी आत्माके स्वभावको विध्त करनेबात्य है, स्वरूपके 
वेदनको रोकनेवाल्य है । जो तत्त्ववेदी हैं वे निरन्तर चेतन्यस्वरूपका 
उपभोग करते हैं । 
( उपजाति ) 


एकस्य वेधो न तथा परस्य चिति इयो्ाविति पश्षपातों । 
यस्तत्तवेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं ख चिच्चिदेव ॥ ८८॥। 

अर्थ:--जीव वेद्य ( वेदन होने योग्य, ज्ञान होने योग्य ) है-- ऐसा 
एक नयका पक्ष है और जीब वेद्य नहीं है--ऐसा दूसरा नयका पक्ष है, 
इस प्रकार चित्मरूप जीवमे दो नयोंके दो पक्षपात हैं । जो तत्त्ववेदी 
पक्षपात रहित हैं उन्हें निरन्तर चित्यरूप जीव चित्खरूप ही है । 

एक पक्ष कहता है कि आत्मा बेदन होने थोग्य है, और दूसरा 
पक्ष कहता है कि वेदन होने योग्य नहों है। स्रभाव द्वारा-स्त्र शपेक्षासे 
आत्मा वेदन होने योग्य है और पर अपेक्षासे-पर इन्द्रियों द्वारा आत्मा 
चेदन होने योग्य नहों है। वेदन होने योग्य है और नहीं है--वे ढोनों 
विकल्‍प हैं, वस्तुका स््रूप जेसा हे बैसा समझकर स्वरूपका वेढन करना 
ही हितकर हैं। जो तत्त्ववेदी हे वे निरन्तर चैतन्यस्वरूपका वेदुन कर 
रहे हं--अनुभव कर रहे हँ--भोग रहे हैं । 

( उपज्ञाति ) 


एकस्य भांतो न तथा परस्य चिति हयोद्टाविति पक्षपातों । 
यस्तच्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खछ चिह्चिदेव ।' ८९ || 


अर्थ --जीव भात? (ग्रकाशमान अर्थात्‌ वर्तमान प्रत्यक्ष ) 
है--ऐसा एक नयका पक्ष है, और जोब “ भात? नहीं है--ऐसा दूसरे 
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रुयका पक्ष है, इस प्रकार चित्सरूप जीवमें दो नयोंके दो पश्षपात हैं। 
जो तत्त्ववेदी पक्षपात रहित हे उन्हें निरन्तर चित्स्ररूप जीव चित्घथ॒रूप 
ही है, अर्थात्‌ उन्हें चित्स्वूप जेसा है वेसा ही अनुभवमें आता है। 


एक नयका अश्िप्राय ऐसा है कि जीब प्रत्यक्ष है वह बात सत्य 
है, क्योंकि जीव कहीं स्रय॑ अपनेसे परोक्ष होता है ? नहीं होता। 
जीव खत: ज्ञान द्वारा जाना जा सकता है, इसलिये प्रत्यक्ष है। दूसरे 
नयका पक्ष ऐसा है कि जीव प्रत्यक्ष नहीं है, इन इन्द्रियोंसे आत्मा 
ज्ञात नहीं होता इसलिये प्रत्यक्ष नहीं हैं। आत्मा सत्रय॑ अपने द्वारा 
ज्ञात होता है परन्तु निम्नद्शामें वीचमे मनका निमित्त आता है, जानते 
हुए मन और इन्द्रियोंका निमित्त आता है इसलिये आत्मा परोक्ष है। 
परन्तु बीचमें निमित्त आने पर भी ज्ञान ज्ञान द्वारा ही जानता है, 
इसलिये आत्मा प्रत्यक्ष है। 

कितने ही छोग कहते हूँ कि आत्मा तो जब केवल्जान हो तब 
प्रत्यक्ष ज्ञात होता हे, परन्तु इसी समय प्रत्यक्ष ज्ञान नहीं होता। अरे 
भाई ! वह बात सम्पूर्णताकी अपेक्षासे सच है परन्तु निम्नदशामे भी 
अनुभवकोी अपेक्षासे आत्मा प्रत्यक्ष है; दूसरे प्रफारसे द्रव्यदृष्टिकी 
अपेक्षासे रवरुपप्रत्यक्ष मी है। केत्र॒लन्लान हो तव सकत्भ्रत्यक्ष कहलाता 
है--वह सम्पूर्ण पर्याय प्रगट होनेकी अपेक्षासे है। भाव्माको जानते 
हुए क्षयोपशम ज्ञानमे मनका निमित्त आता है इसलिए आत्मा परोक्ष 
है। इस अपेक्षासे आत्मा प्रत्यक्ष है और इस अपेक्षासे आत्मा प्रत्यक्ष 
नहों हे--ऐसे विकल्पमे रुकना वह खेद है। 

प्रथण आत्माका अनुभव हो तब विकल्‍प टूट जाता है और 
स्वरूपसे स्थिर होते हूं, ओर फिर बाह्य लक्ष आये तब विकल्प आता 
है, परन्तु उससे स्वरूपका भान नहीं जाता। फिर अपनी पदवीके 
अनुसार स्रुपस्थित हो जाते हैं, ओर फिर बाह्य लछक्ष आता है। 
इस प्रकार साधकद॒शामे वर्तते रहते दे। परन्तु जो विकल्प है वह खेद 
है--हुःखका कारण है। 
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जिसे स्वरूपका स्वाद लेना हो वह आत्मा प्रत्यक्ष हे और प्रत्यक्ष 
नही है--ऐसा गोखता रहे तो स्वरुपका स्वाद नहीं आयेगा। नमक 
खारा है, खारा है--ऐसा खाते समय भी गोखता होगा? नहीं गोखता। 
इसीग्रकार आत्मा शांत-आनन्द्स्वरुप हे, उसमें स्थिर होना हो तो विकल्प 
क्या ? विकल्प आये वह तो दुःखछा कारण है। शरीरका नाम तो जो 
है वही है, उससे रटना क्‍या? उसीमप्रकार आत्मस्वरूपफा यथावत्त निणेय 
किया फिर स्थिर होते समय रटना कया ? आत्मा अत्यक्ष हे और प्रत्यक्ष 
नहीं है--ऐसा विकल्प दु'खका कारण है, आत्माके निर्विकल्प आनन्दको 
विघ्नरूप है। एक सेर वेसनमे चार सेर घी डालकर मैसूरपाक अमुक 
भाईने बहुत अच्छा बताया है--इस प्रकार मिठाई खाते समय मी 
मैसूर अच्छा ह्े-अच्छा--ऐसा गोखता रहे तो मैसूर खाया नहीं जा 
सकता | दूसरे छोग मी कहते हूँ कि--छोड़ न भाई, अपनी वातको ! 
खाने दे! इस प्रकार लद्डुओंकों खाते समय गोखता रहे तो लड्डू नहीं 
खाये जा सकते । आत्मा परसे निरात्य पविन्न है--ऐसा गोखना अनुभवके 
समय नहीं होता, यदि गोखता रहे तो चिकल्प नहीं दृट सकता और 
निर्विकल्प आनन्दका अनुभव नहों हो सकता। 


आचायदेवने २० कछश कहे हँ--बद्ध-अवद्ठ, मूढ़-अमूढ़, रागी- 
अरागी, द्वेपी-अद्वेपी, कर्ता-अकर्ता, भोक्ता-असोक्ता, जीव-अजीब, 
सृक्ष्म-स्थूठल, कारण-अकारण, कार्ये-अकाये, भाव-अभाव, एक-अनेक, 
सान्त-अनन्त, नित्य-अनित्य, वाच्य-अवाच्य, नाना-अनाना, चेत्य-अचेत्य, 
दृध्य-अदृ३य, वेच-अवेय, भात-अभात इत्यादि नयोंके पक्षपात है । जो 
पुरुष नयोंके कथनानुसार यथायोग्य विवक्षापूर्वुक तत्त्वका--चस्तुत्वरूपका 
निणय करके नयोंके पक्षपातको छोड़ते हेँ उन पुरुषोंको चित्सरूप जीवका 
चिस्वरुपसे अनुभव द्वोता हैं। 


आत्मा व्यवहारसे वेधा हुआ है और परतसार्थसे चेंघा हुआ 
नहीं हे। आत्मा कमकी अपेक्षासे, विकारकी अपेक्षासे सृढ़ है परन्तु 
स्व॒भावकी अपेक्षासे अमूढ़ है। आत्मा पर्यायक्री अपेक्षा शगी हे. 
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परन्तु भूतार्थ वस्तुरष्टिसे शगी नहीं है। आत्मा पर्यायकी अपेक्षासे 
द्वेपी है परन्तु वस्तुदष्टिसे अद्ेपी है। आत्मा अज्ञान अवस्थासे विकारका 
कर्ता है परन्तु ज्ञान अवस्थासे विकारका कतो नहीं है। आत्मा अज्ञान 
अवसत्थासे विकारका भोक्ता है परन्तु ज्ञान अवध्थासे विकारका भोक्ता 
नहीं है परन्तु स्वभावका सोक्ता है। जीव अपनी अपेक्षासे जीब है 
और परजीबकी अपेक्षासे जीव नहीं है! अथोत्‌ परपदार्थकी जीवमें नास्ति 
है । जीव अपनी अपेक्षासे सूक्ष्म हे, इन्द्रिय और विकल्पसे पकड़ा जा 
सके--ऐसा नहीं है, इसलिए सूक्ष्म है। शरीर और इन्द्रियोंके साथ 
सम्वन्धवाला है इसलिये स्थूल हे। आत्मा पर्यायदृष्टिसे, अन्नान अवस्थासे 
विक्राररा कारण कहल्यता है परन्तु बस्तुदष्टिसे पूर्णवस्तु॒ विकारका 
कारण नहीं है। आत्मा अज्ञान अवस्थासे विकारका कार्य करता है 
और ज्ञानभावसे स्वभ्ावका काये करता है, पस्‍्तुदृष्टिसे सम्पूर्ण 
त्रिकाली वस्तु कायरूप नहीं होती। आत्मा अपने स्वभान्नकी अपेक्षासे 
भावरूप है और परमे आत्मा नहीं है इसलिए परकी अपेक्षासे आत्मा 
अभावरूप है । वस्तुदृष्टिसे आत्मा एकरूप है, गुण और पर्यायकी अपेक्षासे 
अनेक रूप है अथोत्त एकरूप नहीं है। पर्याय एक समय पर्यन्त की 
होती है इसलिए पर्यायकी अपेक्षासे आत्मा सांत है अर्थात्‌ अन्त सहित 
है और त्रिकाली द्रव्यकी अपेक्षासे सांत नहीं है। द्रव्यरृष्टिसे आत्मा 
नित्य है और पयोयदृष्टिसे नित्य नहीं है। आत्मा कर्थचित्‌ वाणीसे 
कद्दा जा सकता है इसलिए वाच्य है. परन्तु परमाथेदृष्टिसे आत्मा वाणी 
द्वारा नहीं कहा जा सकता इसलिए वाच्य नहीं है। आत्मा गुण- 
पर्यायकी अपेक्षासे अनेकरूप हे परन्तु गुण-पयौयके एक पिण्डरूप 
होनेसे वस्तुदृष्टिस अनेकरूप नहीं है। आत्मा स्वभावसे ज्ञात होने योग्य 
है इसलिए चेत्य है, परन्तु समन और इन्द्रियोंसे ज्ञात होने योग्य नहीं है. 
इसलिए चेत्य नहीं हे। आत्मा ख्भाव द्वारा दृष्टिगोचर होने योग्य 
है इसलिये दृश्य है परन्तु मन-इन्द्रियसे दृष्टिगोचर होने योग्य नहीं है. 
इसलिए दृश्य नहीं है। आत्मा स्वभावकी अपेक्षासे वेदन होने योग्य 
है परन्तु इन्द्रियोसे बेदन होने योग्य नहीं है। आत्मा स्व॒त- अपने द्वारा 
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प्रत्यक्ष है परन्तु इन्द्रियोंसे प्रत्यक्ष नहीं है। यह सव नयोंके पक्षपात हैं, 
उनमें यदि रुका रहे तो स्वभावका अनुभव नहीं होगा, परन्तु वस्तुका 
स्वभाव जैसा है उसे यथावत््‌ जानकर निर्णय करना पड़ेगा। जाने विना 
भी स्वभावका अनुभवन नहीं कर सकेगा और जाननेके पश्चात्‌ भ्री यदि 
विकल्पमे रुका रहेगा तो भी खभावका अनुभव नहीं हो सकेगा। 


प्रथम वस्तुस्तभावका निर्णय वरावर करना पड़ेगा । छोग कहते दूँ 
कि नमक खारा है परन्तु यह नमक है या खारा-इसका निर्णय वरावर 
करना पड़ेगा। खिचड़ीमे नप्तक डाला जाता है परन्तु पापड़ी खार 
नहीं। समझे बिना खिचड़ीमे नमक डाल्नेके वदलके यदि खार डाल देगा 
तो खिचड़ीका स्वाद विंगड़ जायेगा। यदि पापड़म पापड़ खार 
डालेगा तो बरावर होगा परन्तु यदि खिचड़ीमे डाढछा जाये तो 
खिचड़ी विंगड़ जायेगी-इसलिये यह नमक है या खारा यह वरावर 
निर्णय करना पड़ेगा, निश्चित किए विना थदि रसोई करेगा तो बिगड़ 
जायेगी । उसीप्रकार प्रथम आत्माका स्वरुप जानना पड़ेगा। जगत अनेक 
प्रकारसे आत्माका स्वरूप कहता है, उसमे सच्चा स्वहप क्‍या हे उसका 
अंतरंगसे निर्णय किये बिना विकल्प नहीं छूटेगा, मूढ़ द्ो जायेगा, 
क्योंकि वस्तुकी समझे विना इृष्टिको रोकेगा कहाँ? विकल्प छोड़कर 
अस्तित्वपना कहाँ स्थिर रखेगा? क्योंकि अस्तिपनेका तो भान नहीं है 
इसलिये मूढ़ हो जायेगा। 


दुकान पर माल लेने जाये वहाँ यदि विना तोल्य हुआ माल 
ले तो कम-अधिक आये परन्तु वहाँ ठगाता नहीं है, दुकानदार तोले 
विना कह्टे कि देख! सवा पाँच तोल्य हो गया, तो ऐसे नहीं मानेगा और 
कहता हे कि तू तो तोलकर दे, तोके त्रिना माल नहीं छूंगा। अन्तमें 
दुकानदार्की माल तोछफर ही देना पड़ता है--बहाँ त्तो बिना तोला 
हुआ माल नहीं लेता और यहाँ आत्मामे परीक्षा किये बिना मोक्षपर्योय 
प्रगट करने जाये तो वह कहसे प्रगठ हो? मैं आत्मा कौन हूँ? किस 
अपेक्षासे शुद्ध हैँ और क्सि अपेक्षासे अछुद हैँ? किस अपेक्षासे चद्ध 
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हूँ और किस अपेक्षासे अबद्ध हूँ ! यह शरीर, इन्द्रियाँ, मन मुझसे मित्र 
किस प्रकार हैं? उन सबकी ज्ञान हार तोल किए बिना-परीक्षा किए 
बिना, यथार्थ निर्णय किए बिना पिंकल्प छोड़ने जायेगा तो मृद हो 
जायेगा, क्योंकि आत्माको यथार्थ नहीं जाना है. इसलिये ठहरेगा कहाँ 
जाकर ? मूढ़ हो जायेगा। इसलिये प्रथम आत्माका यथार्थ स्वरूप 
जानकर, यथार्थ निर्णय करके, परसे मिन्न निराले आत्माका भान करके, 
विकल्पकोी छोड़कर स्वरूपमे स्थित होगा तो आत्माके यथार्थ स्वरूपका 
अनुभव कर सकेगा, स्वरूपमें स्थित होगा बहाँ विकल्प छूट जायेगा और 
चिदानन्दस्वरूप आत्माका अनुभव करेगा। 

जीवमें अनेक साधारण धर्म हैं, परन्तु चित्वमाव उसका प्रगठ 
अनुभवगोचर असाधारण धर्म है, इससे उसे मुख्य करके यहाँ जीवको 
चित््वरूप कहा है। 

आत्मामे अस्तित्व, बस्तुत्व, द्रव्यत्व, प्रमेयत्व, प्रदेशत्व, अगुरुल्घुत्व 
इत्यावि साधारण धर्म हैं, ओर ज्ञानस्वभाव असाधारण धर्म है। ज्ञानका 
स्वभाव जाननेका है। जो जिसका स्वभाव हो उसे उसमे उपाधि या 
भार मात्म नहीं होता। ज्ञानमे पश्चीस-पचास वर्षकी बात याद करता 
है वद्द क्‍या इन्द्रियोंसे याद करता है? मनसे याद करता है? नहीं, 
ऐसा नहीं हे, परन्तु ज्ञानलसायमेसे याद करता है। पत्चीस-पचास 
वर्षकी वात यदि जीस्से कहने रंगे तो कहते हुए बहुत समय लगेगा 
और पूरी कद्द मी नहीं सकेगा, किन्तु यदि ज्ञानसे याद करे तो एक 
सेकन्डमे याद कर सकता है! ज्ञानखभाव अपना स्वतः स्वभाव है 
इससे याद्‌ कर सकता है, और वह ज्ञानस्वभाव प्रगट अनुभवमे आ 
सकता है। ज्ञानको ध्यानमें लेना हो तो तुरन्त लिया जा सकता 
है। यह जो याद करनेवाढ है वह मैं हूँ, ज्ञाता मैं हँ--इसप्रकार 
तुरत ही ध्यानमे आये--ऐसा ज्ञानलभाव अनुभवगोचर है। - ज्ञान- 
स्रभाव असाधारण है अर्थात्‌ किसी दूसरे द्रव्यमें चह श्ानस्वभाव 
बेंटा हुआ नहीं है। एक जीब द्रव्यमें ही ज्ञानलभाव है और अस्तित्व 
आदि साधारण धर्म दूसरे द्र॒च्योंमि मी हैँ। एक ज्ञानको गुण-शुणीकी 
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अभेददृष्टिसे देखो--सम्पूर्ण द्रग्यदश्टिसे देग्यो तो, उसमें अनन्त गुण आ 
जाते हैं। एक ज्ञानगुणी छक्षमे लेनेसे दूसरे द्रव्योंसे चेतन्यद्र॒व्य 
पृथक होता है । दूसरे साधारण गुणोको लक्षमे लेनेसे जड़-चेतन्यद्रव्य 
मिन्न नहीं होते, चेतन्यद्रव्यकों जानना हो तो ज्ञानरक्षण द्वार झटसे 
पहिंचाना जा सकता है, इसलिये ज्ञानगुण असाधारण है। 
उपरोक्त २० कल्शोके कथनको अव संक्षिप्त करते हैं+--- 
( वसंततिछका ) 

स्वेच्छाप्तमुच्छछद्नरपविकरपजाला- 

मेवे व्यतीत्य महतीं नयपक्षुकक्षाम्‌ | 

अंतर्वहिंः समरसेकरसस्वभाव॑ 

स्व भावमेकसुपयात्यन्ुभूतिमात्रस्‌ ॥। ९० ॥॥ 


अर्थ:--इस प्रकार जिसमे वहुतसे विकल्पोंके जाछू अपने आप उठते 
है--ऐसी महान्‌ नयपक्ष कक्षाको (नयपक्षकी भूमिको लाँघकर ) (तत्त्ववेदी ) 
अन्तर और वाह्ममे समतारसरूपी एक रख ही जिसका स्वभाव है--ऐसे 
अनुभूतिमात्र एक अपने सावको-( स्वरूपको ) प्राप्त करता है । 


प्रथम पदार्थेका लक्षण जानकर, बरावर निर्णय करके परचात्‌ 
नयपक्षुकी भूमिका लाँघकर आत्माके आनन्द-रसका वेदन करता है। 
पराश्रित अर्थात्‌ व्यवहार, स्वाश्रित अर्थात्‌ निम्रय, दोनोंकी अलग अल्य 
खतौनी करना चाहिये, व्यवहारको परमार्थम नहीं डालना है और न 
परमार्थकी व्यवहार । परन्तु प्रथम वस्तुका बरावर निणय करता है, 
निर्णय करनेके पश्चात्त्‌ ऐसी महान्‌ नयपक्षकी भूमिको उल्लुंघ जाता है। 
यहाँ तो वीस नय कहे दे परन्तु ऐसे तो अनन्तनय हैं प्रथम श्रद्धामे 
डन सभी नयोका उल्लंघन फरके आत्माका समतारसरुपी एक ही रस 
जिसका स्वभाव है--ऐसे अपने स्वरूपको प्राप्प करता है। 


व्यक्त अर्थात्‌ बाहर है वह पर्याय और अय्यक्त शक्तिहप 
अंतरमें है वह वस्तु, द्रव्य तथा पर्यायसे सर्वप्रकारसे आत्मा समताश्स- 
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से परिपूर्ण है। अन्तर और वाह्ममें एक समतारसरूप रस ही जिसका 
खमाव है वह प्रगट होता है। में ऐसा हँ-और में बेसा हैँ, वेसे 
विषमभाव आत्माका स्वभाव नहीं है। वेसे विपमभावोंके विकल्प टूटकर 
आत्माका आमन्द्रस प्रगट होता है। आत्मा स्रतः आनन्द्रस है। में 
ऐसा हैँ और मैं वैसा हँ--ऐसी महान नयपक्षकी भूमिका उल्लंघन करके 
वह रस प्रगट होता है। आत्माके समस्त प्रदेशोंमे आनन्द ढे, अंतरमे 
और वाह्मम्रे अर्थात आत्माकी प॑र्धायमे भी आनन्द है और चसतुममें भी 
आनन्द है, सम्पूर्ण आत्मा आनन्दरससे परिपूर्ण है । 


नमककी डलीमे अन्दर भी खारापन होता है और बाहर भी 
खारापन होता है उसीग्रकार आत्माके अन्त रस्वभावमे त्रिकाली आनन्दरस 
है और वर्तमान व्यक्त पर्यायमें सी चह आनन्दरस झलकता है। 


शरीर-बाणी-मन इत्यादि परमाणु मात्र मिट्टी है--धूंछ है। कर्म 
भी धूछ है, उससे आत्माका वीतराग आनन्द्रस भिन्न है, वह आनन्द्रस 
वर्तमान पर्यायमे भी झलक उठता हे। 


जिस प्रकार वरसांतेंके दिन हों, खूब पानी वरस रहा हो, उस समय 
वाहर तो पानी होता ही है परन्तु अन्दर भींतमे भी पानीके कण 
झलकने लगते हैं। गरमीके दिनोंमे जाम तक पत्थर तपते हैं, वाहर भी 
ताप होता है. और पत्थरमें मी उष्णता ओतप्रोंत हो जाती है। ढंठके 
दिनोंमे समी वस्तुएँ ठंडी हो जाती हैं बाहर भी ठंड और चसस्‍्तुमें मी 
ठंड ओतग्रोत हो जाती है, इसीप्रकार स्वरुपमें लीनताके समय पर्यायमे 
भी शांति और बस्तुमें भी शांति, आत्माके आनन्दरसमे शांतिं, शांति 
और शजांति। वरतु और पर्यायमें ओतश्रोत्त शांति। रागमिश्रित विचार था 
वह खेद था, वह छूटकर पयौयमें और चस्तुमें समता, समंता और 
समता। वर्तमान पर्यायमे भी समता और त्रिकाली वस्तुमें सी समता। 
इस प्रकार आत्माका ऑनन्द्रस वाह्ममें और अन्तस्मे सर्व प्रकारके 


शान्तरससय झलक उठता है। इस प्रकार विकल्पजालका उल्लंघन कर्के 
आनन्दरसरूपको प्राप्त करता है। 


४८८ | समयसार प्रवचन [ भगवानश्रीकुन्द्कुन्द्‌- 


अब, नयपक्षक्ती भावनाक्ा अन्तिम काव्य कहते हैं:-- 
( सथोद्धता ) 


इन्द्रजालृमिदमेवम्रुच्छलत्‌ 
पृष्कलोच्चलविकत्पवीचिमि! । 

यस्य विस्फुरणमेच तत्शृ् 
कृत्स्नमस्यति तदस्मि चिन्मह। ॥ ९१ ॥ 


अर्थ---पुष्कल, भारी, चंचछ विकल्परूप तरं॑गों द्वाय उठनेवाले 
इस समस्त इन्द्रजालकोी जिसका स्फुरणमात्र ही तत्क्षण भगा देता है वह 
चिन्मात्र तेज.पुंज में हूँ । 

नयोंके विकल्प पुष्कल, मद्दान इन्द्रजाल जैसे हेँ। नियमसारमें 
पद्मप्रभमलूधारिदेव कहते हैँ. कि--हे प्रभु! हे भगवान! आपका नयोंका 
मार्ग इन्द्रजाल जेसा है। किसी अपेक्षासे निमित्त है--ऐसा कहा जाता 
है और किसी अपेक्षासे निमित्त नहीं है--ऐसा कहा जाता है, किसी 
अपेक्षासे रागी है, किसी अपेक्षासे रागी नहीं है--ऐसा कहा जाता है। 
किसी अपेक्षासे कतो है, किसी अपेक्षासे कतो नहीं है--ऐसा कहा 
जाता हे। किसी अपेक्षासे नित्य है, किसी अपेक्षासे नित्य नहीं है--- 
ऐसा कट्दा जाता है। द्रव्य अपेक्षासे नित्य है और पर्याय अपेक्षासे 
अनित्य है, अन्नान अपेक्षासे कतो है और ज्ञान अपेक्षासे कर्ता नहों 
है--इत्यादि नय-संगका मार्ग इन्द्रजाछ जेसा छगता हैं। जो नहीं 
समझता वह आकुछित होता हे ओर जो समझता है उसे अलोकिकता 
छाती है कि अद्दा है! यह तो कोई अदूझ्भुत मार्ग है! वस्तुस्वरुपको 
विशेध रहित यथावत्‌ समझे उसे अलोकिकता छंगे विना नहीं रहती। 

अब्नानी कहते हूँ कि दो बातें करते हो उसकी जगह एक ही 
चात झरो न? क्षणमे द्रव्य कहते हो और क्षणमें पर्याय कहते हो; 
उसमेसे एक वात कुछ भी करो। एक वातका निर्णय तो छाओ! तब 
ज्ञानी कहते हैं. कि भाई! द्रव्य और पर्योय--दोनें तेरा स्वरूप है, 
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वेरसी जो विभावपयाय होती है उसमें व्यवह्स्नयसे निमित्तकी अपेक्षा 
आती है और हिक'ली स्वभाव अनादि अनन्त है उसमें किसी भी 
प्रकार निमित्तकी अपेक्षा नहीं आती। इस प्रकार यदि समझे तो सर्व 
प्रकरसे निपटारा हो जाये--ऐसा है, और न समझे तो हर जगद्द 
आकुलित होगा । मन, वाणी और देहके पार भगवान आत्मा है। उसकी 
विशावपर्यायसे विकल्पका इन्द्रजाल है। जिस प्रकार समुद्रम पानीकी 
भारी लहरें उठती ६, उसीप्रकार विकल्पोंकी भारी चंचल लहरें उठती 
है, उसके स्वभावका सफुण होनेसे उन चंचल तरगोंका नाश करता है । 
स्वभाषका स्फुरण अर्थात्‌ स्वभावज्ञानहूप मनुष्यकी टंकार-बह जहाँ हुई 
वहाँ इन्द्रजाल जसे चंचल विकल्प नष्ट हो जाते देँ। श्रीकृष्ण वासुदेवने 
धनुष्यकी टंकारकी वहाँ पद्मनाभ राजाकी सेना भागी कि, इसके समक्ष 
अपनेसे नहीं 5हरा जा सकेगा इसलिये भाग चलो! ऐसा कहकर सभी 
भाग गये। उसीप्रकार चेतन्यमूर्ति ज्ञानानन्द श्रीकृष्ण भगवान आत्मा 
जागृत हुआ वहाँ अज्ञान और राग-द्वेप नष्ट हो जाते हैं, इस जाज्वल्यमान 
चेतन्यके समक्ष हम नहीं टिक सकेंगे--ऐसा कहकर वे भाग जाते हैं। 
श्रीकृष्णलपी आत्मा अज्ञान ओर राग-द्वेषका भक्षक है। अग्नि हो वहां 
दीमक खड़ी नहीं रहती, जहाँ अग्नि हो वहाँ दीमक सूख जाती है। 
इसीप्रकार चेतन्यस्वरूप जाज्वल्यमान ज्योति प्रगट हो, स्वरूपका भान 
हो--वहाँ विकल्प भस्म दो जाते हैं । ज्ञानाग्नि विकल्पकी नाशक 
है--भस्म करनेवाली है, ज्ञानका स्फुरण मात्र ही विकल्पोंशो भगा देता 
है । अभी केवलज्ञान नहीं हुआ है, यद्द तो सम्यग्ज्ञानकी वात है । 
भगवाव आत्माका अन्तर॒भान दोनेसे, उसमे स्थिर होनेसे उन विकन्पोंको 
ततक्षण भागा देता है, उसी क्षण विकल्प खड़े नहीं रहते--ऐसा तेज'पुंज 
आत्मा में हँ--ऐसा चित्मकाश आत्मा में हूँ ॥ १४२॥ 


अब शिष्य पूछता है कि प्रभो! आत्मा किस अपेक्षासे नित्य 
है और किस अपेक्षासे अनित्य, किस अपेक्षासे बद्ध है और किससे 
अबद्ध,--झ्त्यादि नय पक्षोंका बहुतसा स्वरूप आपने समझाया | अब, 


४९० ] समयसार प्रवचन [ भगवानश्रीकुन्द्कुन्द- 


इस नयपक्षका जो उल्लंघन कर गया है--उसका क्‍या स्॒तप हे,--बह 
कृपा करके समझाइये ! इस प्रइनका उत्तर गाथारूपमें कहते हँ:--- 


दोण्हवि णयाण मणिय जाणइ णवर तु समयपदिवद्धा । 
णदु णयपक्ख गिण्हदि किंचिवि णयपक्खपरिहीणो ।१४३। 


नयहद्॒यक्रथन जाने हि केवछ समयमें प्रतिवद्ध जो । 

नयपक्षु कुछ भी नहिं ग्रहे, नयपक्षसे परिहीन वो ॥ १४३॥। 

अर्थ:--नयपक्षसे रद्दित जीव समयसे (आत्मासे ) प्रतिवद्ध 
होता हुआ ( चित्त्वरूप आत्माका अनुभव करता हुआ ) दोनों नयोंकि 
कथनकी केवल जानता ही है परन्तु नयपक्षको किंचित्‌ भी भ्रहण नहीं 
कस्ता । 

मैं ऐसा हैँ और ऐसा हूँ---यह नयपक्ष है । इस नयपक्षसे 
अतिक्रान्त आत्मा समयमे प्रतिवद्ध अथौंत्‌ लीन हो जाता है । जहाँ 
स्वसमयमे प्रतिवद्ध होता है वहाँ, ऐसा हूँ और वैसा हँ--बेसे विकल्प 
छूट जाते हेँ । आत्माके स्वभावका जहाँ वेदन हुआ वहाँ रागके वेदनमे 
नहीं रुकता, परन्तु नयपक्षकों केषछ जानता ही है, नयपक्षकों किंचित्‌ 
मी अहण नहीं करता । 

जिस प्रकार केवढी भगवान विश्वऊे साक्षीपनेके कारण, श्रुतन्नानक्रे 
अवयवभूत--ऐसे जो व्यवहार-निम्धयनयके पक्ष हैं. उनके स्वरूपको ही 
केवल जानते हू परन्तु निरन्तर प्रकाशमान, सहज, विमरछू, सकल 
केवलज्ञान द्वार सदेव स्रव ही विज्ञानधन हुए होनेसे श्रुतज्ञानकी 
भूमिकाके अतिक्रान्तपने द्वार (-श्वनज्ञानी भूमिकाका उल्लंघन कर 
गये होनेसे ) समस्त नयपक्ष॒के ग्रहणसे दूर हुए होनेसे, किसी भी 
नयपक्षको अ्रहण नहों करते । 

यहाँ श्रुतनानीकी केवलल्लानोकी उपमा दँँगे। विकल्प रहित, 
निविकल्प एकाप्रतामे, स्वसन्मुख उपयोगदशामे श्रुनज्ञानी केवली जैसा 
हे--ऐसी उपप्ता दँगे | 
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सर्वज्ष भगवान कैसे हैं? विश्वके साक्षीभूत हुए हैं, स्व-परको 
जाननेकी शक्ति पूर्ण विकसित हो गई है, परम पूर्णोनन्द परमानन्द दशा 
प्रगट हुईं है, परमाणुकी समस्त अवस्थाएँ तथा अनन्त द्वव्योंकी समस्त 
अवस्थाएँ एक साथ जान रहे हैं । भगवानके श्रुतज्ञानकी अपूर्ण स्थिति 
नहीं है । भगवान दूसरे पदाथोके गुण-पर्यायोंकी तथा अपने गुण- 
पर्यायोंकों जान रहे हैं, उसीप्रकार भावश्लुतज्ञानके साथ होनेवाले बिकल्पके 
भेदोंकी मी फेबछ जानते हैँ। भगवान स्वतः तो श्रुतज्ञानकी भूमभिकाको 
लाँघ गये हैं. परन्तु श्रुतज्ञानकी पर्यायकोी फेचलछ जानते द्वी हैं । 


श्रुतज्ञाननी भूमिकामें निर्विकल्प अलनुभूतिरूप भावशतज्ञानका 
उपयोग न हो तब आत्मा मुक्त है ओर आत्मा मुक्त नहीं है--ऐसा 
विकल्प होता है । व्यवह्ारनय और निम्ययनय दोनों समान कक्षाके 
नहीं हैं। यथार्थ निम्चयकी कक्षा ऊँची हे परन्तु जहाँ रागके भेद 
पड़ते हैं वहाँ दोनों पक्षपात हैं । आत्माका भान होनेके पश्चात्‌ भी 
स्थिर न रह सके तब विकल्प आये बिना नहीं रहते । श्रतत्लान अपूर्ण 
स्थिति है इससे व्यक्त-अव्यक्त विकल्प आये बिना नहीं रहते। पर्यायक्री 
अपेक्षासे अशुद्ध हूँ और स्वभावकी अपेक्षासे शुद्ध हँ--ऐसा विकल्प 
आता है परन्तु ज्ञानी उसकी पकड़मे नहीं रुकते । 


केवलज्ानी अपने अनन्त गुण-पर्यायोंकी समरस एक प्रकारसे 
जानते हैं उसीभ्रकार दूसरोंको जानते हैं. और श्रुतज्ञानकी भूमिकाको 
छाँघ गये होनेसे नयपक्षकी भ्रहण नहीं करते | सकलछ-पूर्ण केबछक्ञान 
प्रगट हुआ है, विमछ अर्थात्‌ सर्व पययें निर्मछ हुई हैं, निरन्तर 
प्रकाशमान हैं, केवल्ज्ञानसूय पृण उदित हो गया है । जिस प्रकार 
लाख पँखुड़ियोंबाला कम विकसित होता है उस समय बह सम्पूर्ण- 
विस्तृत दो जाता है, उसीग्रकार आत्मामें पूर्ण पर्याय विकसित हो- 
केवलज्ञानपर्याथ खिले तब सम्पूण. सर्वक्षस्व॒भावरूपी ज्ञान-कप्र 
खिल उठता है । राग या द्वेषकी एक भी वृत्ति नहीं होती क्‍योंकि 
राग-द्वेषका क्षय हुआ है; विज्ञानका समूह--विश्ञानका पुंज प्रगट हो 
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गया है, जिपतमें कि दो पक्ष होनेका अवकाश नहीं है; क्योंकि जिसमें 
दो पक्ष पड़नेका अवकाश हे--ऐसी श्रुतज्ञानकी दशाक्ो त्यंघ गये दें । 


जिस प्रकार केवडी भगवान विश्वके साक्षीपनेके कारण, केवलक्षान 
प्रगट हुआ होनेसे और श्रुतज्ञानक्की भूमिकाको लाँघ गये दोनेसे किसी मी 
नयपक्षकों ग्रहण नहीं करते, उसीमप्रकार (अरतज्ञानी आत्मा ) क्षयोपञमसे 
जिनकी उत्पत्ति होती हे--ऐसे श्रुतज्ञानात्मक्र विकल्प होने पर मी परका 
ग्रहण करनेके प्रति उत्साह निवृत्त हुआ होनेसे श्रुतज्ञानके अवयवभूत 
व्यवहार-निम्धयनय पक्षोंके स्वरूपको ही केवछ जानते हैं । 


श्रुतज्ञानी अपूर्ण है, क्षयोपशम ज्ञान है इसलिए विकल्प उठेगा, 
परन्तु वहाँ सी उनके ग्रहणबुद्धि नहों है । यहाँ श्रुतज्ञानीकी केवल- 
ज्ानीके साथ तुलना करते हैं। केवल्ज्ानी नयपक्षको ग्रहण नहीं 
करते, श्रुतज्ञानीके भी नयपक्षकी अ्रहण बुद्धि नहीं है.। केवलज्ञानी 
समत्त जगतके साक्षी हैं वे नयपक्षके स्वरूपको केवल जानते ही हैं, 
तो श्रुत्नानी भी नयपक्षके दो पक्षोंमें नहीं रुकते, परन्तु उनके साश्षी 
रहते हैं | केवलज्वानी और श्रुतज्ञानीमे इतना अन्तर डे कि केवछज्नानीके 
समस्त ज्ञान विकसित हो गया हे और श्रुतज्ञानीके अपूर्ण ज्ञान है । 


द्रव्य, गुण और पर्याय, भूत, भविष्यत और वर्तमान, अनन्तकाल 
व्यतीत हुआ और होगा, तथा वर्तमान है, उसे केंबछज्ञानी समरुपसे 
जानते हे, तीनकाल और तीनछोककी एक साथ जानते हैं, श्रुतज्ञानकी 
अपूर्ण दशाको उलूंघ गये हैं । 

श्रुतज्ञानीके अपूर्ण ज्ञानके कारण ज्ञान संक्रमित होता है--वदलूता 
है। ऐसा हूँ और वैसा हूँ--ऐसे विकल्प आते हैं, एक पक्षसे दूसरा 
पक्ष बदल जाता है । ध्यानमे हे कि यह शगमिश्रित विचार आते हैं, 
जान होने पर भी विकल्प आये विना नहीं रहते । रागमिश्नित विचार 
हैं तथापि रागके सथ श्रुतज्ञानका तके है, इससे उन्हें श्रवज्ञानात्मक 
विचार कहा दे । विकल्‍प उठता हे तथापि ज्ञानीके स्वरूपमे सावधानी 
है, विकल्पमें सावधानी नहीं हे । में अबद हूँ और में वद्ध हँ--ऐसे 
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विकल्प उठते हैँ तथापि उनके प्रति उत्साह नहीं है, परन्तु एकाग्म 
होनेके प्रति उत्साह है । मैं झुद्र हूँ, एक हूँ, ऐसा हूँ और वैसा हँ--- 
ऐसे विकल्प उठते हैं, परन्तु उनमे बह लीन नहों हो जाता, उन्हें रखना 
नहीं चाहता, उनमे उत्साह निवृत्त हुआ है इससे उन्हें पकड़ता नहीं 
है । जो विकल्प उठे उसे नाश करनेक्ा भात्र बते रहा है, स्वरूपका 
उत्साह वतेता है, स्वरूपसे रिथर होने--स्वरूपका अनुभव करने-- 
स्वरूपका स्वाद लेनेके समयसे पूर्च वे विकल्प बर्तते अवश्य हैं, पक्ष भी 
होते हैं परन्तु उनमे उत्साह नहीं हे, वहाँ रुकना नहीं है, वहाँ अटक 
जाना पसन्द नहीं है । 

स्वरूपमे स्थित हुआ इससे साधक और सिद्ध दो एक द्वो गये, 
विकल्प छूठे इससे भगवान हो गया । विकल्प उठते हैं तब भी उन्हें 
जानता ही है । 

मैं सर्व॒विकल्पोंसे प्रथक्‌ चैतन्य जाग्रतत्वरूप हँ--ऐसे चेतन्य- 
स्वरूपके भानमें ज्ञानहप्टिको तीक्ण करता हुआ आगे बढता है । ऐसी 
तीक्ष्ण ज्ञानदृष्टि द्वारा शहृण किए गये निर्मछ, नित्य उदितत, चिन्मय, 
समयसे प्रतिवद्धपने द्वारा ( चेतन्यमय आत्माके अनुभव द्वारा) उस 
समय ( अनुभवके समय ) स्वतः ही विज्ञानपन हुआ, श्रुत ज्ञानात्मक 
समस्त अन्त्जल्परूप तथा बहिजेल्परूप विकल्पोंकी भूमिकाके अति- 
ऋरान्तपने द्वारा समस्त नयपक्षके अहणसे दूर हुआ होनेसे किसी भी 
नयपक्षको प्रहण नहीं करता, वह (आत्मा ) बास्तवमे समस्त विकल्पोंसे 
पर, परमात्मा, ज्ञानात्मा, प्रत्यग्ज्योति, आत्मख्यातिरुप अनुभूति मात्र 
समयसार है । 

अपूण ज्ञान है. इसलिये निर्मल, नित्य-उद्ति विशेषण आचार्यदेवने 
दिया है, केवलज्ञानी पूण हो गये हूँ इसलिये सकल विमल निरन्तर 
प्रकाशमान विशेषण आचार्यदेवने दिया है । 

तीक्ष्ण ज्ञानदष्टिसे अहण किए गये अपने निमेछ, नित्य-उद्ित 
चिन्मय आत्माके प्रतिबद्धपने द्वार ( प्रतिबद्धका अर्थ है आत्माकी 
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ढीनतामें राग-द्वेषही ढीनता रहित ) चेतन्यके अनुभवके समय स्वतः 
ही विज्ञानपघन हुआ होनेसे किसी भी नयपक्षकी अहण नहीं करता । 
मैं रागी हूँ या रागी नहीं हँ--ऐसे विकल्पोंकी भूमिकरासे अतिक्रांतपने 
द्वारा किसी भी नयपक्षकोी ग्रहण नहीं करता । केवलज्ञानी श्रुतज्ञानकी 
भूमिकाके अतिक्रान्तपने द्वाए किसी भी नयपक्षको अहण नहीं करते 
और सम्यग्दष्टि श्रुतज्ञानके समस्त बिंकल्पोंके नयपक्षके अतिक्रान्तपने 
द्वारा किसी भी पक्षकोी भ्रहण नहीं करते | इस प्रकार श्रुत्ञानी भरी 
अनुभवके समय केघछठीके समान दे-बेसा आचार्यदेवने कहा है । 
केवल्जानी एक सम्यभे सव जानते दूँ और श्रुनज्ञानी उस प्रकार नहों 
जाने सकते-उत्तना अन्तर है। श्रतज्ञानी समस्त बिकल्पोसे पर, परमात्मा, 
ज्ञानात्मा, प्रत्यग््योत्ति, आत्मख्यानिरुष आत्माका अनुभवन करते है । 
परमात्माका अर्थ है द्रव्यसे और ज्ञानात्माका अर्थ है शुणसे, प्रत्यग्ज्योति 
अर्थात प्रथग्ज्योति ऐसे अनुभूति मात्र समयसाररुपका सम्यस्दष्टि अनुभवन 
करते हैँं--स्वसंवेदन करते हँ--स्वाद छेते हें । 


१४३ दीं गाथा पुनः लेते हैं 


१४३ वीं गाथामे नयपक्षकी वात आई है। आत्मा कर्मासे 
वद्ध है और कर्मेबढ्ठ रहित है--उन दो अपेक्षाओंके भंगमे रुकना 
वह नयपक्ष है। आत्मा समल है या बिमल है, एक है या अनेक है--- 
इत्यादि भंगके पक्षोंसे रुकना वह पक्ष है । परके कर्ताकी ओर नहीं, 
शरीरकी ओर नहीं, वाणीकी ओर नहीं--उसमे तो कहीं रुकना ही 
नहीं, परन्तु तू रागवाढा है और रागवाल्य नहों दै--बैसे भंगके पश्षोंमे 
रुफना-वह भी तू नहीं है, तू तो सहजात्मचरूप, अभेद, एकाकार 
ज्ञानधन वस्तु हे--उससें न रुककर, मैं ऐसा हूँ और वैसा हूँ, वस्तुसे 
एक हैँ और शुणोंसे अनेक हँ--वैसे रागकी पकड़मे ही रुक जाना वहाँ 
सहज खरूपका चेदन नहीं हे परन्तु रागका पक्ष है । तब शिष्य पूछता 
है कि प्रभो| उस पक्षातिक्रांतका अर्थात्‌ जो पक्षका उलंघन कर गया है 
उसका क्‍या स्वरूप है ? शिष्य जिज्ञासासे पूछता है क्ि--प्रभो ! उस 
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पक्षका उलंघन करके जिसे आत्माका अनुभव हो उप्तका क्‍या स्वरूप 
है--पह मुझे समझाइये ! उसके उत्तररूप १४३ वीं गाथा है । 


निर्विकेल्प अनुभवके समयक्री यह वात है, स्वरूपमे एकाग्र हो तव 
मैं ऐसा हूँ या वेसा हैँ वेसा विकल्प भी वहाँ नहीं होता। किसकी 
भाँति ? केचली भगवानकी भाँति। जिस प्रकार केबली भगवानको विश्वक्ते 
साक्षीपनेके कारण में केचली हूँ, में दूसरोंको उपदेश देता हूँ “--बैसा 
विकल्प नहीं होता, केवलज्ञानसे सब कुछ जानते अबरय हैं परन्तु विकल्प 
नहों होता । मारकीकी नारकी रुपसे जानते हैं, देवको देवरूपसे जानते 
हैं, मनुष्य तियंच इत्यादि सम्पूर्ण विश्वको जैसा है वैसा प्रत्यक्षरुपसे 
जानते हैँ । सम्पूर्ण विश्वमे कुछ मी दोष नहीं रहता, समस्त पदार्थोको 
केवली भगवान प्रत्यक्ष जानते दे) समस्त पदार्थ, प्रत्येक पदार्थके सम्पूर्ण 
शुण, एक-एक गुणकी समस्त पर्याय, उन सबको प्रत्यक्ष साक्षीभूतरूपसे 
एक साथ जानते दैं। श्रुतज्ञानके अवयवभूत अर्थात्‌ अंशभूत जो निम्धय- 
व्यवहारनयोंके पक्ष हूँ, उनके स्वरुपकों केबलज्ञानी केवछ जानते ही है, 
मुझे केवलज्ञान हुआ, में सिद्ध हुआ, पहले में सिद्ध नहीं था, पहले 
शक्तिरूपसे शुद्ध था, और अब पर्यात्र मी शुद्ध हो गयी--वे समी 
नयपक्षोके विकल्प कफेवलल्ञानीके नहों होते, केवछलज्लानके द्वारा उन 
नयपक्षोंकी जानते हें । कोई कहे कि केबलज्ञानीके दया तो होती है न? 
नहीं, बिल्कुल दया नहीं होतीं क्‍योंकि दया राग है, राग दूर होने पर 
ही वीतरागता प्रगट होती है, राग दूर हो तभी वास्तविक तत्त्व कहलाता 
है, केवलछज्षानीके रागका अंशमात्र भी नहीं होता । 


इस समय मद्दाविदेद द्षित्रमे श्री सीमंघर भगवान तेरदवे गुण- 
स्थानमे केवलज्ञानी रुपसे विराजमान हैं, भंगजालरप जो नयपश्ष 
हैं. उनके स्वरूपको केबछ जानते ही हैं, सर्व विश्वके साक्षीरूप, केवल- 
ज्ञानी रूपसे वर्तमानमे विराज रहे हैँ । इस समय इस क्षेत्रमे सर्वक्ष- 
चीतरागताका विरह हे, इस भरतक्षेत्रमे जब भगवान महावीर विचर रहे 
थे तब वे मी तेरहवीं भूमिकामे थे, इस समय वे सिद्ध भगक्‌नके रूपमे 
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विराज रहे हैं | श्री सीमंधर भगवान इस समय महाविदेहक्षेत्रमें विराज 
रे हैं, वे फेवलल्लानी सगवान निरन्तर प्रकाशमान एक धारावादी सहज 
स्वरुपसे हैं, अब कहीं प्रयत्न करके उन्हें उपयोग नहीं छगाना पड़ता, 
सहजपरिणमन दशा है, इसलिए केवलज्ानीके उपयोग नहों है--वबैसा 
कद्दा जावा है। केवल्ज्ञान विमल है उसमे किसी भी प्रकारका मल नहीं 
है, सकल केवलज्ञान द्वारा संदेव स्वत ही विज्ञानघन द्दोता हुआ स्व॒रुपाकार 
ज्ञानबिम्ब हो गया हे, इससे श्रृतज्ञानकी भूमिक्राके अतिक्रान्तपने द्वारा 
अथोत्‌ निम्नभूमिकामे मैं ऐसा हैँ और बेसा हँ--बैसा अपूर्ण ज्ञानमें होता 
है, बैसी अपूर्ण ज्ञानकी मयौदाका उलंघन कर गये हैं, फेवलज्ञाममे सब 
कुछ ज्ञात हो गया है इससे वहाँ रागका विकल्प नहीं होता। अपूण्ण ज्ञानमे 
ऐसा होता है कि मैं द्र्यसे ऐसा हूं और पर्यायसे ऐसा हूँ, परन्तु केवढी 
भगवान उस अपूर्ण ज्ञानकी भूमिका लाँघ गये हैं अतः नयपश्षसे दूर हैं, किसी 
भी नयपक्षकों ग्रहण नहीं करते । रागका मी नाश हो गया है और अपूर्णे 
ज्ञानका भी नाश हो गया हे, वीतरागता और पूर्ण ज्ञान वर्त रहा है। 


जिस प्रकार केवही भगवान अपूृ्े ज्ञानको छाँघ गये होनेसे 
नयपक्षको ग्रहण नहीं करते, उसी प्रकार निम्नद्शामे यथार्थ प्रतीति द्वो 
जानेके पश्चात्‌ श्रुतज्ञानी आत्माको, क्षयोपशमसे उत्पन्न होनेवाले श्रुत- 
ज्ञानात्मक विकल्प उत्पन्न होने पर सी परका ग्रहण करनेके प्रति उसका 
उत्साह निवृत्त हुआ है । 


निर्विकष्प स्थिसताके समय मी सूक्ष्म वृत्ति पड़ो है, यदि सूक्ष्म 
वृत्ति मी हट जाये और पूर्ण स्थिरता दो जाये तो वीतरागता प्रगट 
हो, परन्तु यह तो अपूर्ण ज्ञान है इससे अनुभवके समय भी विकल्प 
उठते अवश्य हैं, किन्तु वे तो अबुद्धि पूर्वकके विकल्प है, वे विकल्प 
इतने सूक्ष्म हैँ कि उन्हें केवछज्ञानी जान सकते हैं छद्मत्थ स्वयं उन्हें 
नहीं जान सकता | 


भगवान विश्वके साक्षीभूत होनेसे केबल जानते द्टी हैं, उनके 
सृक्ष्मतया भी विकल्प वृत्ति नहीं होती, और निम्न भूमिकामे अल्पक्षान 
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होनेसे निर्विकल्प ध्यानके ससय, स्वरूपके ध्यानके समय रागके कारण 
ज्ञान अचुद्धिपू्वक संक्रमित अवश्य होता है, अबुद्धिपूर्षक विकल्प मी 
थते हैं परन्तु छद्यस्थसे वे पकड़े नहीं जाते। बिकल्प पकड़मे नहीं आते 
उन्‍हें. अबुद्धिपूर्वक्त कहा जाता है । निर्विकल्प ध्यानमेसे बाहर आये तब 
बुद्धिपूर्वकके विकल्प द्वोते हैं अथात्‌ बुद्धिसे पकड़मे आयें--ऐसे विकल्प 
होते है, तथापि स्वानुभवके समय उन विकल्पोंको भ्रहण करनेमे उत्साह 
निव्त्त हुआ है, साक्षीरूपसे वह विकल्पको जानता रहता है, पुरुषार्थकी 
मंदताके कारण अत्थिरता है इससे विकल्प आते अवश्य हैं परन्तु उन 
विकल्पोंको अहण करनेका उत्साह नहीं होता । 


श्रुतज्ञानी श्रुतज्ञानके अवयवभूत व्यवह्ारनिश्चयनय पश्षोंके स्वरूपको 
केवछ जानते ही हैं, जिसप्रकार केवडी भगवान जानते हैं उसीम्रकार 
यह मी विकल्पोंका ज्ञाता ही हे । ज्ञानका खवभाव र-परको जाननेका 
होनेसे स्व-परको जानता है, परन्तु उन विकल्पोंको अहण करनेकी 
ओरका उत्साह निवृत्त हुआ है, ज्ञान ज्ञानका ही कार्य करता है, विकल्प 
उठते हैं, परन्तु उस ओर उत्साह नहीं है । 

प्रशन.--अनुभवके साथ अचुद्धिपूर्वकके पिकल्पको जान सकता है ? 


उत्तर---अनुभवके समय अडुद्धिपूर्वकक्े विकल्पको नहीं जान 
सकता। यदि जाने, तब तो बजुड़िपूर्वकका विकल्प हो गया, फिर 
अवुद्धिपना कहाँ रहा ? इसलिए निर्विकल्प ध्यानी अलुद्धिपूर्वकके 
विकल्पकी नहीं जान सकता । केवलल्लानी जान सकता है कि इस 
आत्माके सूक्ष्म विकल्प है परन्तु उसे स्वत'को उसकी खबर नहीं है। 
वह तो अपने स्वरूपमे द्वी लीन हे । सातवीं भूमिकामे मुनिको मी 
अनुभवके समय अजुद्धिपृवकके विकल्प आते अवश्य हैं परन्तु उन्हें वह 
पकड़ नहों सकते, उन विकल्पॉकों पकड़नेके लिए उपयोग सूक्ष्म होना 
चाहिये और यद्‌ उपयोग इतना अधिक सूक्ष्म हो तो केघरुज्ान हो 
जाये । निर्विकल्प ध्यानके समय यदि अबुद्धिपूर्वकत विकल्प न हो तो 
कपाय न हो और कषाय न हो तो अपूण ज्ञान न दो और अपूर्ण ज्ञान 
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न हो तो सर्वज्ञः्हो अर्थात्‌ उस समय करेंबलक्षानी हो जाये, परन्तु वेसा 
तो नहीं होता इससे अलुद्धिपूर्षक' विकल्प हे परन्तु उसकी 'स्व॒रूपध्यानीको 
ख़बर नहीं है, चह तो अपने स्व॑सवेदनमे ठीन है । 

आचार्यदेवने केवढ़ी भगवानक्री वातमें कहा हे कि निरन्तर 
प्रकाशमान, सहज, पिमछ, 'सकल केवलल्लानके द्वार नंयपक्षकी ग्रहण 
नहीं करते । और यहाँ सम्यग्लानीको वातमे कहा है कि तीक्ष्ण ज्ञान- 
ष्टिसे अहण किया गया निर्मछ, नित्य-उदित चेतन्थ है उसमे 
अतिवद्धपने द्वारा नयपक्षकी अहण नहीं करता । इस भश्रकार दोनोंके 
विजेषणोंमे अन्तर है, क्योंकि केवछज्ञान पूर्ण ज्ञान है और श्रुतन्नान 
अपूर्ण है । 

मैं परसे निराला, आनन्दमय, निर्मल आत्मा हैँ बेसी तीक्षण सूहम- 
दृष्टि द्वारा निर्मेह, नित्य-उद्त चैतन्यमें प्रंतिवर्द्पनेको भ्राप्त हुआ है । 
निम्नदशासे पुरुषार्थ है इससे तीद्ष्ण-सूक्ष्मट्रष्टि द्वॉंर निर्मेठ, नित्य- 
उदित आत्मामे प्रतिवद्धपनेको प्राप्त हुआ है--बेसा कहा है । 


नित्य-उदितिका अर्थ है स्थायी उदित--ऐसे चैतन्यमे छीनता 
प्राप्त की है । केवल्ज्ञानीकी बातमे कहा है कि--सदा विज्वेनधन हुआ 
है और यहाँ सम्य्जञानीकी वातमें निर्रिकल्प हुआ होनेसे जितने समय 
तक निर्विकिल्प आनन्दमे रहे उतने समय तक स्वत ही विन्नानधन 
हुआ द्ोनेसे आत्मख्यातिरुप, अनुभूतिमात्र समयसारकी वेद्ता है--ऐसा 
कहा है । 

केवल्ज्ञानीडी वातमें आचायदेवने कहा है श्रुतज्ञानकी भूमिकाके 
अतिक्रान्तपने द्वारा वे किसी मी नयपक्षको अद्ण नहीं करते, ओर यहाँ 
सम्यग्ज्ञानीकी वातमें अन्तर्जल्प और वाह्मजल्परूप विकल्पोंकी भूमिकाके 
अतिक्रान्तपने द्वारा समस्त नयप॑क्षको अदहण नहीं ऋरता | 

फेबलल्लानमें किसी भी नयपक्षकों ग्रहण ' नहीं करता और यहाँ 
निर्विकल्प उपयोगमे किसी भी नयपक्षको भ्रहण नहीं करता-बचह बात 
दोनोंसे समानरूपसे ली है । 
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श्रतज्ञानी निर्विकल्प उपयोगके समय साधकरूप है और केवल- 
ज्ञानी तो पूर्ण हो गये दूँ परन्तु निर्विकल्प उपयोगके सप्तय श्रुतज्ञानी 
भी फेवलज्ञानी समान हैं । 

सम्यग्ज्ञानीको निर्विकल्प उपयोगके समय सर्वथा, ज्ञान नहीं जमा 
है, क्योंकि जब निर्विकल्पतामेसे बाहर आता है तव पुनः विकल्प उठते 
हूँ. यदि निर्विकल्प -उपयोगके समय ज्ञान बिल्कुल जम गया हो तो 
केवल्जान हो जाये, परन्तु पेंसा नहीं होता; इसलिए निब्किल्प उपयोगके 
समय अचुद्धिपूर्वक विकल्प होते है इससे उपयोग बाहर आनेसे बुद्धि- 
पूर्वकके विकल्प आते दूँ । उपयोग बाहर आये और विकल्प आये तब 
मी उसे ज्ञायकका भान रहता है, ज्ञायकका. मिन्न -परिणमन रहता है । 
प्रथक्ू भान रहने पर सी घरके कामकाज, व्यापार-धन्घेके, दया, दान, 
पूजा, भक्तिके विकल्प आते हैँ, परन्तु उनकी यहाँ बात नहीं है, यहाँ 
तो नित्नेकल्प अनुभवी वात है । 

आचार्यदेव कहते हूँ. कि वास्तवमे वह श्रतज्ञानी आत्मा निर्विकल्पताके - 
समय समस्त पक्षोंसे पर है, इससे परमात्मा है। देखो ! यहाँ श्रुतज्ञानीको 
परमात्मा कहा है, अतन्नानीके अपूर्ण 'पयोय है. तथापि उस अपेक्षाफी 
गौण करके जो आत्माकी उत्कृष्ट स्थिरता है उसके स्वानुभूतिहपी मालका 
यह नमूना -है, इससे उसे परमात्मा कद्दा है। यह किसकी बात हो रही 
है? यह चौथे गुणस्थानवालेकी, बात है, चौथे गुणस्थानवालेको आचार्य- 
देवने परमात्मा कहा हे । 

स्वरूपमे लीन हुए श्रुतज्ञानी आत्माको -आचार्यदेवने ज्ञानात्मा कद्दा 
है, खवतः आत्मा; तो है; परन्तु ज्ञान -उपग्रोगको .परोन्म्ुखतासे 'हटाकर 
अपने आत्मामे -छीज़, किया है, इसलिए उसे -ज्ञानात्मा कहा । स्वरूपमे" 
लीन हुआ वहां प्रत्यग्ज्योति हुआ-निर्मल ज्योति हुआ; आत्माकी ख्याति 
हुई, ईश्वरके दरशन हुए अपनी प्रसिद्धि हुई, आत्मसाक्षात्कार हुआ। ऐसार 
अनुभूति मात्र आत्मा साक्षात्‌ समयसार हुआ । 

वस्तुका -ऐसा अचित्य- और अदभुत खमाव है । धर्म किसे कहा: 
जाये-उसकी तो अमी खबर ही नहीं है तो ख़बरके बिना दस ओरका 
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प्रयत्व होगा कहाँसे ? यथार्थ श्रवण किए बिना समझमे नहीं आता और 
समझे विना रथ्षमें नहीं आता । जिसे आत्माका कल्याण करना हो उसे 
वस्तुस्वरूप समझना ही होगा। 


भावार्थ---जिस प्रकार केबढी भगवान सदेव नयपक्षके स्वरूपके 
साक्षी हैँ, उसी अकार श्रतज्ञानी सी 'ऐसा हूँ और वैसा हूँ?-- 
वैसे पक्षसे छूट जाते हैँ तब विकल्पोंसे रहित होकर शुद्ध चेतन्यमात्र 
भावका अनुभव करते हैँ, और समस्त नयपक्षोंके स्वरूपके ज्ञाता-रृष्टा 
हो जाते हैं । 


एक नयका सर्वथा पक्ष ग्रहण करे कि रागी ही हूँ अथवा 
ण्गी नहीं हूँ, दोनोंमेसे किसी भी एक पक्षका ग्रहण करे तो वह 
पक्षपात है और मिथ्यात्वसे मिला हुआ राग है । व्यवह्रनयको जाने 
अवश्य परन्तु व्यवहास्नयकी आदरणीय माने तो वह पक्ष है और 
मिथ्यात्तके साथ मिला हुआ राग है । वन्धको जाने तो अवश्य परन्तु 
आदरणीय माने तो एक्रान्त पक्ष हुआ । अकेछा शुद्ध स्त्रभाव माने और 
बन्धको न साने तो बह भी एकन्त पश्च है, मिथ्यात्वके साथ मिला 
हुआ राग है । 


यदि आत्मा अवस्थामे भी पूर्ण हो गया हो तो विकल्प कैसे 
उठे ! विकल्प उठता है वह असदूभूतव्यवहार है | विंकल्परूप अशुद्ध 
अवस्था हे वह व्यवहार है और आत्माका शुद्ध खवूप है वह निम्वय 
है। भेद दे वह व्यवद्वार है और अभेद है वह निम्वय है। उन दोनोंको- 
मुख्य-गौण रुपसे जानना वह नय है । णुद्ध द्रव्यकी प्रतीतिके बिषयका 
वल और द्र॒व्यदृष्टिका ज्ञान तथा पर्यायका ज्ञान हो तो स्वभावकी 
सावनाका पुरुषार्थ जागृत द्वोता है, द्रव्यच्ष्टके विषयके घल बिना 
ड्रव्यदष्टि और परयोयदृष्टि--दोनों नयोंका ज्ञान सच्चा नहीं होता और 
दोनों नयोंके ज्ञान विना द्रव्यच्ष्टेके विषयका बल यथार्थ नहीं होता, 


कप दोनेमिसे यदि कोई सी एक न दो तो पुरुषाथे जागृत नद्दी 
द्ोता | 
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निमित्तको न जाने तो ज्ञान मिथ्या और मिल तथा मैं दोनों 
एक हँ--वैसा माने तो श्रद्धा मिथ्या । एक कहे औत्यामेअंडिन ** 
पर्याय ही नहीं है, आत्मा बिल्कुछ शुद्ध ही है--इस प्रकोर पेयीय 
रहित वस्तुको माने तो ज्ञान मिथ्या है, और अकेला व्यवहार अर्थोत््‌ 
पर्याय ह्वी माने, निम्बय चर्तुकी न माने तो वस्तुके बिना निर्मल प्योय 
होगी कहाँसे ? इसलिए मात्र पर्यायको माननेवालेका ज्ञान भी मिथ्या 
है । ज्ञान दोनों पक्षोंका होना चाहिए, यदि ढीतों पश्षोंका ज्ञान दो तो 
हेय और उपादेयकी जानकर स्वसन्मुख हो । 

व्यवहार जानने योग्य है, परन्‍्तु आदरणीय णक्र निश्चय ब॒स्तु ही 
है । यदि व्यवहारसे लाभ माने तो व्यवहार स्वत. ही निश्चय हो गया। 
ज्यवहारके आश्रयसे सम्यग्दशेनादि नहीं होते, क्योकि व्यवहार पराश्रय 
है, पराश्रयसे स्वाश्रय केसे प्रगट होगा ? गुण-पर्यायके सेदरूप व्यवहारके 
आश्रयसे भी निर्मल पर्याय कैसे प्रगट हो ? अभेदके आश्रयसे स्वभाव- 
पर्याय प्रगट होती है परन्तु भेदके आश्रयसे स्वरभावपर्याय प्रगट नहीं 
होती । स्वाश्रय सो निम्चय स्वभाव है इसलिए स्वाश्रयसे स्वभावपर्याय 
प्रगट होती है--बह वास्तविक स्थिति हे। 

ज्ञानी स्वभावदष्टिसे रागादिका कतों नहीं है, तथापि पुरुषाथेकी 
अदक्तिसे राग होता है उसे जानना बह व्यवद्ारनय है। झुकना चादिये 
अपने पूर्ण स्रभावकी ओर और ज्ञान करना चाहिए द्रव्य पर्याय दोनोंका। 
जो अवस्थामे राग न हो तो फिर वहांसे पीछे हटना क्‍या? और राव 
अविकारी न हो तो फिर सन्मुख होना किसमें ? स्वभाव अविकारी है उस 
ओर उन्मुख होता है और पर्यायमे विकार है उस ओरसे बिमुख होता 
है, इसलिये मिश्वयनयका विषय ध्रवस्वभाव है और व्यवद्दारनयका विषय 
पर्याय-वे दोनों नय ज्ञान करने योग्य हैं और आदरणीय एक निम्धय- 
नय ही है । 

कोई ऐसा माने कि मै मात्र शुद्ध हूँ, अवस्थामे न.राग छेकोर, 
न विकल्प हँ--वेसा एकान्त माने वह भी मिथ्यात्त “जो द्रंठेयो" * 
स्वभावको न छम्झे और मात्र व्यवद्यार-व्यवद्ार करती ६ बसे सच्चे 
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व्यवहारका ज्ञान होगा ही कहाँसे ? इसलिए व्यवहारकी पकड़वाला भी 
, मिथ्यात्वी है । 

अपने आप, सम्यसार वाँचे तो समझेगा क्‍या? * व्यवहार और- 
निश्चयका ररूप क्या है,वद तो समझ नहीं सकता और- कहता है कि , 
इसमे तो दोनों नय आते हैं, परन्तु उस. वातके लछिये- अस्वीकार कोन 
करता है? ज्ञान तो, दोनोंका करने योग्य हैः. परन्तु -उनमें आदरणीय 
कौन सा है? सेद था अभेद ? व्यवहारकी- ओर - छक्ष ,करनेसे विक्रल्प- 
होता है, शग होता है, भेद पड़ता है,- भंग पड़ते- हैं; परन्तु निर्मल 
अभेद शुद्ध्व॒भाव है उस ,पर .छक्ष करनेसे--:उस. ओर -उन्मुख होनेसे 
पर्याय निर्मल होती है, शुद्धता बढ़ती , है, राग दूर होता-है,- विकल्प 
छूटते हैं, इसलिये आदरणीय तो, एक निमश्चयनय हे, उन्मुख होने -योग्य- 
निमश्वयनय है और ज्ञान करने योग्य व्यवहार -निश्चय दोनों... । 


एक पक्षकों सर्वथा ग्रहण करे कि ,आत्मामे , राग- नहों है, हेष नहीं 
है--इत्यादि कोई भी मद्िनिता नहीं है, तो आचायदेव कहते हैःकि--- 
ऐसी , झूठी बात तू छाया कहाँसे ! तेरी पर्यायमे मलिनता वर्तमानमे दो 
रही है, मल्नितामे निम्मित्त भी ,सन्मुख हें -उन्तका ज्ञान तो कर.. 
अवस्थामे जो मल्यनता हे उसे जानकर छोड़, निम्वय्॒ एकरूप शुद्ध स्वभाव 
है उसे जान करके आदर, मल्निताको जाने, विना मल्निताकी दूर करनेका - 
पुरुषा्थ नहीं होगा, दोनो पक्ष समझे विना जो एक ही ओर खींचातानी 
करे वह. मिथ्यादृष्टिका राग-है । 


एक नयका सर्वथा पक्ष ग्रहण करे तो बह मिथ्यात्वके ' साथ मिल्य 
हुआ राग है और प्रयोजनके वश एक लयऊो प्रधान करके उसका- ग्रहण 
करे, तो मिथ्यात्वके अतिरिक्त मात्र चारित्रमोहनीयका राग है । 


प्रयोजनवशका अथे है आवश्यकताके कारण । जैपे कि कोई 
कमकी न मानता दो तो उसे कहते हैँ कि भाई! यहद्द विकार" होता 
कह्दाँसे है ? इत्यादि अछुद्ध पर्योयके ओरकी, बात की उस समय रागको 
स्थापित करते हूँ और वस्तुखभावको गौण करते हैँं। और ,कोई 


कंद्ानजनशास्त्रमाला ] कर्ताकर्म अधिकार [ ५०३ 
द्रव्यस्वंभावकी न माने, मात्र पर्यायको ही माने, निमित्तको ही माने 
तब उससे कहते हैं. कि द्रव्यंस्वभाव ही मूल वस्तु है, द्व्यस्वभावके 
बिना निर्मल पर्याय कंहाँसे आयेगी! निमित्तका और पर्यायका तो 
ज्ञान करने योग्य हे--इस प्रकार एक नर्यकी सुख्य करके प्रयोजनव्रश 
कहे तो मिथ्यात्व नहीं परन्तु चारित्रमोहका राग है । 

निगोदका आत्मा सिद्ध समान है तंथांपि निंगोदमे और सिद्धमें जो 
अन्तर है बह पर्यायका है, निगोद्से लेकर सिद्ध तंक बीचमे जितनी 
न्यूनाधिक विंकासकी अवस्था है वह सब व्यवद्यार है । 

पहला पक्ष तो सर्वधा एक नयको अहण करके एकान्त मानता 
है, इसलिये मिथ्यात्व है और दूसरा पक्ष प्रयोजनवश व्यवहार या 
निश्वयकी भुख्य-गौण करता हे--वह मिथ्यात्वरहित चारित्रप्तोहनीयका 
राग है। तीसरे पक्षसे, स्वरूपसे स्थिर हो तब राग नहीं है-- 
वीतराग जेसा ही है, जब नयपक्षको छोड़कर पस्तुस्वरूपको मात्र जाने 
ही--तब उस समय अश्रुतज्ञानी मी केवढीकी भाँति बीतराग जेसा दी 
होता है--ऐसा जानना चाहिए । चौथे, पाँचवें और सातवे गुणस्थानमे 
आत्मानुभवके सप्तय नयक्े रागकों छोड़कर श्रुतज्ञानी भी वीतराग जैसा 
दी द्ोता है, वीतराग नहीं परन्तु वीतराग जैसा ही--ऐसा कहा हे । 
भावार्थमे भी टीका जैसी संधि की है, अत्यन्त स्पष्टीकरण किया है । 
यदि वरावर ध्यान पूर्वक पढ़ें तो संब सम्राधान हो जाये--ऐसा है । 
एसी उच्च वस्तु मदद भाग्य विना सुननेकों नहीं मिलती । 

वह आत्मा ऐसा अनुसव करता है--वह कलशमे कहते है -- 

( स्वागता ) 


चित्सभमावभरभा वितमभावी- 
मावभावपरमा्थतयेकम्‌ 
बंधपद्धतिमपास्थ समसस्‍्तां 

चेतये समयसारमपारम ॥ ९२ ॥ 
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अर्थ:--चित्व॒भावके पुज द्वारा ही अपने उत्पाद-व्यय और 
प्रौव्य अनुभवसें आते हैँ ( किये जाते हैँ )-ऐसा जिसका परमार्थ- 
स्वरूप होनेसे जो एक है--ऐसे अपार समयसारझो में, समत्त बन्ध 
पद्धतिको दूर करके अर्थात्‌ कर्मके सम्पर्कंसे होनेवाले सर्च भावोंको 
छोड़कर अनुभव करता हैँ | 

चित्मभावके पुंञज द्वारा अपने उत्पाद, व्यय और 
अनुभवमे आते हैं। अद्दो! उत्पाद, व्यय ओर घुबररूप आत्माका 
अनुभव हो ऐसा आचार्यदेव बतलाते &ैं। इसमे अचित्य स्वरूप द्रव्य हे. 
वह आचार्यदेवने बताया है । ज्ञानसवभावके पुंज द्वारा अथात्‌ ज्ञानस्ब- 
भावके समूह द्वारा अपने उत्पाद, व्यय और प्रुत्भाव अनुभवमें 
आते हैं। उत्पाद निर्मल है, व्यय भी निर्मेठ और घुव भी निर्मछ 
है--तीनों निर्मल हैं | ऐसा जिसका परसार्थस्वरूप निर्मेछ होनेसे जो 
एक है, उत्पाद, व्यय और ध्रुव तीन प्रकारसे होने पर भी जो एक 
है, अपार है, असीम है,-ऐसे असीम सामथ्यवाले अपार समयसारका 
में अलुभव करता हूँ, कर्मके उत्पाद-व्ययसे होनेवाले सर्व भावोंकों 
छोडकर में अनुभव करता हैँ । जब लिखनेकी ओर छक्ष द्वो तब आत्मा 
अलनुभवमें नहीं आता, परन्तु जब आत्मामे स्थित द्ोता है तब आत्मा 
अनुभवमे आता है । 


निर्विकल्प अनुभव होनेसे, जिसके क्वढल्ानादि गुणोंका पार नहीं 
है--ऐसे समयसाररूपी परमात्माका अनुभव ही व्त रहा है, “मैं अनुभव 
करता हूँ ?-- ऐसा विकल्प भी जहाँ नहीं होता | 


जिसके अनन्तानन्त गुणोंका पार नहीं है, ऐसे समयसाररूपी 
परमात्माका अनुभव जब वर्तता है तब, में अनुभव करता हूँ--एकाम 
हुआ हूँ--ऐसा विकल्प भी नहीं होता । ज्ञान वर्त रहा है, वेदन वर्त 
रहा हे परन्तु विकल्प वहाँ नहों हे,--ऐसा पश्चातिक्रान्चका स्वरूप है। 
अब कर्ता-कर्मकी अंतिम गाथा रही है। जो पक्षातिक्रान्त है वही 
समयसार हे-ऐसा अब कहेंगे। 


फहानजनशास्रमाल ] कर्ताकर्म अधिकार [५०५ 


क्रमबद्ध पर्यायमें स्वसन्मुखतारूप पुरुषाथे आदि पांच समवाय 
पक्षातिऋान्त ह्वी नियमसे समयसार है । सम्यग्दशन, सम्यस्ज्ञान 
ही समयसार है। सम्यग्दशन, ज्ञान, चारित्र तीनों पुरुषाथेसे प्रगट होते 
हैं । चतन्यके एक क्षणफे पुरुपाथेकी उम्रतामे पुरुपाथ, स्वभाव, काल, 
नियति और कर्म-पाँचों समवाय आ जाते हैँ । वत्तुके ऊपर थथार्थ 
दृष्टि हुई बह पुस्पारथ द्वारा हुई--वह पुरुषार्थ । १। उस पुरुपाथंके द्वारा 
जो स्वभाव धा उसमेसे पर्याय प्रगट हुई--घद्द स्वभाव ॥२॥ जिस 
समय पर्याय प्रग्ट हुई घह स्वकाल अर्थात्‌ काठ ।३। और पुरुपा्े 
हाय झो पर्याय ऋ्रमबद्ध होनेको थी पह हुई वह नियति | ४॥। और 
पुस्पाथंसे स्वभाव प्रगट होनेके समय जो क्सेका अभाव हुआ वह 
कस ]५। चार सप्तवाय अस्तिरुपसे चेतन्यमे आ जाते हूँ और अन्तिम 
कम्तेका अभाव वह नास्तिपरिणमनरूपसे चतन्यमे आ जाता है । 
आत्माकी पर्याय प्रगट द्वोनेमें पाँचों कारण होते ६, उन सबसे 
पुरुषाथ मुख्य है । जैसी वीयकी उम्रता या मंदता द्ोती है उसीमग्रकार 
कार्य आता है । जो पुरुषाथे करे उसे दूसरे चारों फारण आ जाते हैं। 
जो पुरुपार्थवी स्वीकार नहीं करता उसे एक भी कारण छागू नहीं 
पडता । सम्यग्टशन-ज्ञान-चारित्र सब पुरुपाथेसे द्वी प्रगट होते हैं । 
सम्यग्दरीन और सम्यग्झान ही समयसार है; उसके साथ आंशिक 
घारित्र होता है, परन्तु भुख्यतया तो यहां सम्यग्दरीन और ज्ञानफी ही 
बात ली है। उनके साथ आंशिक चारित्र होता है और परचात्‌ क्रमशः 
पूर्ण चारित्र प्रगट होता हे। सम्यग्दशन और सम्यग्ज्ञानके बिना चारित्र 
प्रगट ही नहीं होता, इसलिये यदाँ सम्यर्दशन और सम्यस्ज्ञानकी बात 
मुख्यतया ली दे । 
पक्षातिक्रान्त ही समयसार है--ऐसा नियमसे सिद्ध होता है--ऐसा 
अब कहते है:-- 


सम्मंसणणाणं एसो लहदित्ति णवरि बबदेसं। 
सन्वणयपक्खरहिदों भणिदो जो सो समयसारो । १४४। 
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सम्यक्त्व और सुन्नान की, जिस एकको संज्ञा मिले। 
नयपक्ष सकल विहीन भाषित, वो समयका सार है | १४४ ॥ 


अथ'--ज्ो सबब नयपक्षोंसे रहित कहा गया है वह समयसार हैः 
इसीकी ( समयसारको ही ) केवल सम्यग्द्शन और सम्यग्ज्ञाच-ऐसी संकज्ना 
(नाम ) मिलती है । (नाम प्रथकू होने पर भी वस्तु एक ही है) । 

यह गाथा बहुत उच्च है। यह गाया तो कर्ताकर्मकी बहुत-बहुत 
बात करते-करते और परके और रागादिकके साथ कर्ताकर्मभावत्री 
छोड़ना कहते-कहते आई है । परन्तु छोग कहते हें कि हमे यह 
समझ्रमें नहीं आता इसलिये दूसरा कुछ करनेके लिए कहो | परन्तु 
भाई! पाप करना तो कोई कहता ही नहीं, अशुभ भाषकी अपेक्षा 
शुभभावोंमें रुके वह ठीक है, परन्तु प्रथम स्वभावकी समझना चाहिये, 
क्योंकि स्वभावके भान द्वारा विकारका अन्त आता है। शुभभाव विकार 
है, विकारसे स्वभाव समझमे नहीं आता किन्तु ज्ञान द्वारा समझसे आता 
है । शुभभावसे पुण्यवन्ध द्ोता है परन्तु भवका अंत नहीं आता । शरीरकी 
क्रिया में कर सकता हूँ, विकारकी क्रिया में कर सकता हँ--चह वान त्तो 
दूर रही, परन्तु यह तो आँगनमे आएऊर में शुंद्ध हूँ और में शुद्ध नहीं 
हँ--ऐसे दो पक्षॉके रागमे रुकेगा वहाँ तक विकार दूर नहीं होगा 
और जिसमे राग विल्कुछ नहीं है उसको भरहण किये विना निर्विकल्प 
स्वभावकी प्राप्ति नहीं होगी, सहज स्वभावकी प्राप्तिके बिना धीतराग 
नहीं होगा और वीतशगताके बिना मुक्ति नहीं होगी। प्रथम सहज ज्ञान- 
स्वरूपका निणेय करनेके लिये में बद्ध हूँ और मैं अवद्ध हँ--ऐसे विचार 
आते अवश्य हैं, निणेय करनेके लिए विचारोंका मंथन आता अवश्य है, 
और बसा करनेसे उसकी श्रतीति हो वह तो ज्ञानकी पर्याय हे, परन्तु 
साथमे जो राग है वह विकार है। अपूर्ण ज्ञानमे विचार होता है और 
विचारके साथ राग होता है, इसलिये उस अपूर्ण न्नानकी पर्याय जितना 
आत्माका अखण्ड स्वरूप नहीं है, आत्मा तो परिपूर्ण ज्ञानसामर्थ्यसे 
मरपुर है, वर्तमानमे ही अपार सामथ्यंसे परिपृणं-ऐसे आत्मा पर 
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लक्ष करनेसे निर्मल पर्याय प्रगट होती है । आत्माकी परिपूर्ण दृश्टिसें 
अपूर्ण पर्याय आदरणीय नहीं है । स्वरूपमें स्थित होनेसे शगपिश्रित 
विचार छूट जाते हैं, जब तक रागमिश्रित विचारोंमे रुकता है तब तक 
स्वरूपका स्वाद नहीं छे सकता | साधक-दशामे रागमपिश्रित विचार आते 
अवश्य है, परन्तु स्वरूपका अनुभव करते समय वे विचार छूट जाते हैं। 
अशुभ परिणामोंसे चचनेके लिये रागभिश्रित शुभ विचारोंमें रुकता अवश्य 
है, परन्तु स्वरुपके अनुभवके समय थे विचार भी छूट जाते हैं । 


कोई कहेगा कि हमे सच्चा वस्तुस्वरूप समझनेका क्‍या काम है? 
हम तो व्यवहार-शुभभाव करते रहेंगे । परन्तु भाई ! शुभभावोंसे पुण्य 
होगा-संयोग मिलेंगे परन्तु वे संयोग और शुभभाव तो अजाग्रत भाव हैं 
वे मरणके समय जागृति किस प्रकार रखायेंगे २ 


मरते समय छुछ मी भान नहीं रहेगा, असाध्य हो जायेगा । 
नित्य जागृत स्वभावका भान नहीं है, शुद्ध धर्मकी खबर नहीं है--- 
उसका फल तो मृढता ही आयेगा न? शुभाशुभ भाव करे उसके फहमें 
संयोग मिलते हैँ अथौत्‌ वाह्य संयोग मिलते हैं, परन्तु उसके फलमे 
आत्माकी जागृति नहीं मिलती, क्योंकि शुभभाव तो विकार है, और 
विकारका फछ संयोग मिलता है, परन्तु यदि आत्माके शुद्ध खभावका 
भान किया हो तो आत्मामेसे आत्माकी जाग्रति रहे | सारे जीवन भर 
गुभभाव किए हों परन्तु सरण समय असाध्य हो जाता है क्योंकि 
देहसे आत्माकों प्रथकू स्वीकार नहीं किया है, देहाध्यास नहीं तोड़ा 
है, शुभराग करने थोग्य सानता है, शुभाशुभ परिणामोंसे मिन्‍न 
आत्माकी स्वीकार नहों किया है, परके साथ एकल्बुद्धि है इससे 
मूढ दो जाता है। परसे मिन्न आत्माका यदि भान हो तो परसे प्रथक्ू 
रहकर आत्माकी जागृति रख सकता है। जिसे मिन्न चिदानन्द आत्माका 
भान नहीं है बह जीवित होते हुए मी असाध्य है और मुरते समय मी 
असाध्य हो जाता है। में चिदानन्द आत्मा ज्ञानसभावी हूँ, मे शरीर- 
रूप नहों हूँ, पचनरूप, मनरूप, शुभाशुभ पिकाररूप में नहीं हँ---ऐसा 
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परृथक्‌ आत्माका जिन्हें भान नहीं है वे सब असाध्य हैं । इसलिये 
आचायेदेव कहते हैं कि--यह जो सम्यग्द्शंन और सम्यग्झ्ञान कहलता 
है--उसका भान कर, उसे अ्रगट कर ! और वे कहते हैं. कि जो सववे 
नयपक्षोंसे रहित कहा गया है वही समयसार है, और इसी समयसारको 
केवछ सम्यग्दशन और सम्यग्ज्ञान कहते हैं। नाम मिन्न हैं. तथापि 
वस्तु एक है । 

आत्मा परसे भिन्न, शुद्धु-पवित्र, ज्ञानमूर्ति है--ऐसा निर्णय करके 
उसमे स्थित हुआ उसीको सम्यग्दशेन और सम्यरज्ञान कहते दें । नाम 
भिन्न दँ तथापि चरतु एक ही हे। में शुद्ध हूँ या अशुद्ध हैँ, बद्ध हूँ या 
अबद्ध हँ--ऐसे पक्षोमे रूगा रहे, तथापि उन पक्षोंके छूट जाने पर 
अनन्त गुण-पर्यायकी भूर्ति चैतन्यस्वरूपमे स्थित होनेसे मात्र अकेला 
आत्मा रद जाये वह्दी सम्यग्दशन और सम्यग्झान है । 


जो वास्तवमें समस्त नयपक्षों द्वारा खण्डित न होनेसे जिसका 
समरत विकल्पोंका व्यापार रुक गया है-ऐसा है--वह समयसार है । 
वास्तवमें इस एकको ही केवल सम्यग्दशेन और सम्यरक्षानका शाम 
मिलता है । ( सम्यग्दशन और सम्यरज्ञान समयसारसे भिन्न नहीं--एक 
ही हें।) 

जो समस्त नयपक्षों द्वाता खण्डित होता था,-मैं छुद्ध हैँ, में 
एक हूँ, ओर शुण तथा पर्योयसे अनेक भी हूँ---ऐसे विकल्पोंसे खण्डतत 
होता था, रागमिश्रित पक्षसे स्वरूपका भंग हो ज्ञाता था,--वह जब 
समस्त नयपक्षोंके विकल्पोंको पुरुषाथेसे रोक देनेसे खण्डित नहों हुआ- 
तब अखण्डित हुआ । समस्त विकल्पोंका व्यापार रुक गया है और 
अपने अखण्डित स्वरूपका अलुभव करता है वही समयसार है, वही 
सम्यग्दशेन और सम्यग्ज्ञान है, सम्यग्द्शन और सम्यर्ज्ञान समयसारसे 
पृथक नहीं हैं। 


यह केषरज्ञानीकी वात नहीं परन्तु चौथे गुणसथानकी बात है, 
सम्यग्दृष्टि ओर प्रम्यरज्ञानीकी बात है | 
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रागके विकल्पसे खण्डित होता था बह स्वरूपका निर्णय करके 
स्वरुपमे स्थित हुआ-वहाँ जो खण्ड होता था वह रुक गया और मात्र 
आत्मा अनन्त गुणोंसे भरपूर आनन्दस्वरूप रह गया। मैं शुद्ध हूँ, मे 
अशुद्ध हैं, में बद्ध हैँ और में अबद्ध हँ-- ऐसे विकल्पोंसे छूट गया और 
अकेला आत्मतत्त्व रह गया--उसका नाम सम्यर्दशन और सम्यग्ज्ञान 
है, और वही समयसार है। समयसार यह प्रृष्ठ या अक्षर नहीं हैं, यह 
पृष्ठ त्तो जड़ दैं। आत्माके आनन्दमें लीनता वह समयसार है । स्वरूपका 
बराबर निर्णय करके विकल्‍प छूट जायें, पश्चात्‌ अनन्तगुणसामथ्यंसे 
भरपूर मात्र आत्मतत्त्व रहा वही समयसार है । 


कोई कद्देगा कि यह तो आप परमात्माकी बात करते हो, केबल- 
ज्ञानीकी वात करते द्ो। परन्तु भाई! यह तो एक अंशकी बात है, मात्र 
बानगीकी बात है, अमी पूरा करना तो शेष रहा है, इससे अनन्तगुना 
पुरुषार्थ शेष रहा है । अमी पूर्ण स्थिरता प्रगट नहीं हुईं है, पूर्ण 
वीतरागरूप स्थिरता तो आंजिक रिथिरतामे वृद्धि करते-करते होती है। यह 
तो मात्र अंश प्रगट हुआ है, अमी श्रावकत्वकी स्थिरता, सुनित्वकी स्थिरता, 
केवलक्षानकी स्थिरता-वद सब शेष हैं । यह तो मात्र चौथी भूमिकाकी 
बात है। ऐसा निर्विकल्प अनुभव होनेके पश्चात्‌ राजपाट करे, गृहस्थाश्रप्मे 
हो, तथापि परसे निराके आत्माका भान उसके वर्तता रहता है इससे वह 
ज्ञाता रहता है, इसलिए वह आत्मामे रहा है परन्तु गृहस्थाश्रममें नहीं 
रहा है। निर्विकल्प अनुभव सदेव नहीं रहता, अंतर्मुहूर्त रहता है, 
पग्चात्‌ राज्य, व्यापारादि विकल्प उठते हैँ परन्तु उनका वह कर्ता नहीं 
होता, स्वरूपका एथकू भान रहता है । व्यापार, धन्धा, राजपाट करते 
समय मी कभी-कभी स्वरूपमे उपयोग स्थिर होता है, परन्तु चौथा 
गुणस्थान है इसलिये विशेष स्थिरता नहीं होती । 


स्॒यं॑ जातिका पणिक हो, परन्तु जब बालक हो तब किसानके 
घर भी जाता है और वह खाने-पीनेको दे तो खाता-पीता है, क्‍योंकि 
उसे खबर नहीं होती कि में वणिक हूँ। और जब बड़ा हुआ तब खबर 


५१० ] समयसार प्रवचन [ अगवानश्रीकुन्दकुन्द- 


हुई कि में वणिक हूँ, मुझे किसानके यहाँ नहीं खाना-पीना चाहिये, चह 
पानी पीनेसे अपविन्न हो जाऊँगा--ऐसा बड़े होने पर ध्यान आता है 
थर वृद्ध होने पर तो सभी प्रकारके व्यवहारका ध्यान आ जाता है। उसी 
प्रकार अनादि अन्नानसे में कौन हूँ ओर पर कौन है--इसकी खबर न 
होनेस परका अभिमान करता है, पर मेरा है और में परका हैँ, पर मेरा 
कर सकता है ओर में परक्रा कर सकता हूँ--इस प्रकार वाल्भावसे 
अनल्लानका भोजन-पान करता है, परन्तु जहाँ भान हुआ कि में परसे 
निरात्य, निर्विकल्प चेतन्यव्योति आत्मा हूँ, मैं परका कुछ नहीं कर सकता 
और न पर मेरा ही कुछ कर सकता है--ऐसा भान हुआ कि वहाँ 
जवान हुआ--वह जवानीकी चाल है | यह चौथी भूमिकाकी वात है, 
सम्यग्दशनकी वात है, यह आत्मजाग्रतिकी वात है, अभी स्थिरता शेप है, 
अंशतः खरूपाचरणचारित्र प्रगट हुआ है, परन्तु अभी पाँचदीं और छठवों- 
सातवीं भूमेकाकी स्थिरता प्रगट नहीं हुईं है अर्थात्‌ अभी चारिच्न प्रगर् 
नहीं हुआ है, क्रमानुसार पाँचवीं-छठबीं-सातवीं भूमिकाकी स्थिरता प्रगट 
करके आगे वढ़कर वीतशग हो-केवलक्ञान प्रगट करे वह बुद्धपना है। इस 
१४४ वीं गाथामें तो सस्यग्दशेनक्ती वात है, आत्माके अनुभवकी बात है, 
पूर्ण स्थिस्ताकी वात नहीं है । 


सम्यग्दरणन प्रगठ करनेके छिये--आत्माका अनुभव करनेके लिये 
प्रथम क्या करना चाहिये बह आचार्यदेव कहते हैं. । प्रथम श्रुतज्ञानके 
अवट्म्वनसे ज्ञानस्वभाव आत्माका निर्णय करना चाहिये । 


प्रथम क्या करना चाहिए वह आचायदेवने कहा है | प्रत्येक जीब 
छुखकी इच्छा करता है, किन्तु पूर्ण सुख किसने प्रगट किया है? वैसा 
पूर्ण पुरुप कौन है? उसकी पहिचान करना चाहिये, और उस पूर्ण 
पुरुषने सुखका खरप क्या कहा है--उसे जानना चाहिए | उस सर्वन्न 
पुरुषके कहें हुए वाक्य--वह आगम है। इसलिए प्रथम आगममे खुखका 
स्वत्तप वया कहा है इसे जानकर उसका अवलम्बन करके, श्ञानस्वरभाव 
आत्माका निर्णय करना चाहिये निर्णय है वह पात्नता है और आत्मा- 
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का अनुभव उसका फल है। इस गाधामे पात्रता और उसका फल-दोनों 
बताये हूँ । ऐसा निर्णय करनेकी जहाँ रुचि हुई वहाँ अन्तरमे कपायका 
रस मंद पड़ ही जाता है। तत्त्वविचार द्वारा उपायक्रा रस मंद पड़े बिना 
इस निर्णय पर नहीं पहुँचा जा सफता। प्रथम श्रुन॒न्ञानका अवलम्बन करना 
“-ऐसा कहकर आचार्यदेवने सच्चा आगम क्‍या है ? उसका कहनेवात्य पुरुष 
कौन है? इत्मादि समी निर्णय करनेकी कह दिया है, सच्चे देव-गुरु-शाखर 
कौन हैं ? इन सबका निणेय आ जाता है। ज्ञानखत्प आत्माक्ा निर्णय करनेमें 
सच्चे देव-गुरु-शाखक्रा निणेय करना आदि सब एकसाथ आ जाता है। 


प्रथम श्ुततानका अवलस्घन करता कहकर आचायेदेवने उससे 
चहुत-चहुत समाविष्ट किया है । सच्चे देव-गुरु-शास्र और मिथ्या 
देव-शुरु-शाक्षको पहिचानकर उसका निर्णय करना कि यह सच्चे 
हैं और यह मिथ्या है । जिस आगम्मे एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका 
कुछ भी कर सकता है--ऐसा कहा दो वह आगम सच्चा नहीं कहलाता, 
डसे कहनेवाल्य गुरु भी सच्चा नहीं है, ऐसा वतलानेवाला देव भी सच्चा 
नहीं है, लेकिन दोनों तत्त्व मिन्‍न है, प्रत्येक तत्त्व स्वाधीन है, कोई 
तत्त्व किसी तत्त्वके आधारसे नहीं है, कोई तत्त्व किसी तत्त्वका कुछ भी 
करे तो तत्त्व पराधीन हो जाये परन्तु ऐसा तो वनता नहीं है । प्रत्येक 
तत्त्व स्वाधीन हैं। एक तत्त्व दूसरे तत्त्वका कुछ नहीं कर सकता-- 
एसा वस्तुका स्वरुप बतानेवाला देव भी खच्चा है, शुरु मी सच्चा है 
और शास्त्र भी सच्चा है--ऐसी पहचान करके देव-गुरु-शास्ष कथित जो 
आत्माका स्॒रूप है उसका विचार करके अपने द्वारा, श्रुतज्ञानके अवलूम्वन 
द्वारा तानलभाव आत्माका निश्बय करना चाहिये। वह निम्धय ऐसा अपूर्व 
करना कि जिस निश्चयके फलमे आत्माका अनुभव हो, फेवलछज्ञान हो, 
केवलदशन हो और अनन्त गुण प्रगट द्वों। आगम द्वारा, सदूगुरु द्वारा 
निणेय करना उस निर्णय करनेमे रागका अंशतः अभाव होकर निणय होता 
है, परन्तु निणेयके समय थबुद्धिपूवकके सर्वे विकल्प नहीं छूट जाते, सर्व 
भावमें स्थित नहीं हो ज्ञाता, परन्तु जब निर्णय करता है उस समय भी 
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आत्मासे आत्माका निणेय करता है । मन और रागकी गौणता करता है, 
आत्माको अधिक करता है और शगको गौण करता है--अर्थात्‌ अंशतः 
रागसे मुक्त होकर सखतः अधिक होकर आत्मासे आत्माका निर्णय करता 
है । परन्तु जब स्वरुपमे श्थिर हो जाता है तब थुड्धिपूर्वकके विकल्प 
छूट जाते हैं--बुड्विपूर्वकका मनका निमित्त छूट जाता है और चिद्रप- 
चिदानन्दमें उपयोग लीन होता है । 


जो आगम आत्माका ज्ञानदक्षण न वताये किन्तु विकार- 
लक्षण बताए, पराधीन लक्षण वताये-वहू आगम मिथ्या है, निमित्त 
ही उपादान है--ऐसा बताये वह आगम मिथ्या है | यदि निमित्त काये 
कर देता हो तो निमित्त निम्तित्तरप नहीं रहा परन्तु उपादान हो गया; 
निमित्त मात्र उपस्थितिरूप हो तो निमित्त कहलाये। यदि निमित्त 
उपादानका काय कर देता हो तो वह ( निमित्त ) उपादान हो गया, 
परन्तु निमित्तरूप नहीं रह्य । सूर्य क्मलको नहीं खिला देता, परन्तु 
जब कमल खिले तब सूर्यकी उपस्थिति होती ही है--ऐसा सम्बन्ध है। 
जो शासत्र आत्माका स्वाधीन लक्षण बतलाए बह शास्त्र सच्चा है, वह 
स्वाधीन स्वरूप बतानेवाला देव मी सच्चा है और वसा स्वाधीन स्वरूप 
चतानेबाला गुरु भी सच्चा है | 


आचायदेव कहते हैँ कि प्रथम श्रुतज्ञाना अवल्म्बन लेना, 
श्रवण-मनन करना और सत्समागस करना । आगमके आधारसे 
ज्ञानस्वभाव आत्माका निम्थय करना | जीवोंको रुचि नहों है, यदि 
रुचि हो तो पुरुषार्थ किए वना नहीं रहे । अरे! आत्माकी रुचि 
कर !' मरण समय कौन शरण होगा ? भेड्-बकरीकी तरह मरण हो 
वह कहीं मरण कहलाता है? छखपती या करोडपती हो, सेकड़ों 
आदमी पास खड़े हों फिर भी मर जाता है, वहां कौन शरण है? घोर 
चेदनामें असाध्य होकर मर जाता है, उस समय कौन शरण है? यदि 
आत्माकी जागृति होगी तो वह साथ आयेगा । प्रथम आत्माकी सच्ची 
जिज्ञासा करे, सत्य कहाँ है उसे खोजे, सच्चा देव कौन है? सच्चा गुरु 


ञतज्चा 
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कौन है? सथा शास्त्र कौन है? उन्हें शोघे, और वे जो बता रहे हैं, 
उसका निर्णय करनेके लिये समय निकाले, फिर निणय करे कि में परसे 
निराला, स्व-परका ज्ञाता, अनन्त गुणमूर्ति आत्मा हैँ। यह राग-द्वेष 
मेरा स्वभाव नहीं हे, परका अच्छा-बुरा करना मेरा खभाव नहीं है, 
परका कर्ता होना मेश खमाव नहीं है, परका स्वामित्व रखना मेरा 
स्वभाव नहीं है, में तो 'ज्ञानसभावी आत्मा हूँ?, स्व-परका श्ञायक्र हैँ, 
किन्तु किसी भी प्रकार परका कर्ता नहीं हँ--ऐसा निणेय प्रथम श्रुतज्ञानसे 
करना चाहिए । 


प्रथम सघा निर्णय किए बिना निर्विकल्प अनुभव नहों होता । 
सत्‌ स्वरूप प्रगट करनेमें सच्चे देव, गुरु और शास्षका निम्ित्त आया । 
सच्चे पुरुपार्थले सच्चे निर्णयका निमित्त मी आया, वह अन्तरका' 
निमित्त हुआ, सच्चा निणेय कारण हुआ और पश्चात्‌ अनुभव आया । 
सच्चा निम्चय करनेके परचात्‌ भी आत्माकी प्रगट असिद्धिके लिये, 
आत्माकी गांति और आनन्दके वेदनके लिए अन्तरोन्मुख किस प्रफार 
होता है---वहट आचायदेव कहते देँ। इस टीकाका भाव बहुत ऊँचा है। 
जब आत्माकी प्रगट प्रसिद्धि करना हो तव परकी प्रसिद्धि छोड़ना 
घादिये। आत्माके अन्नुभवके उपभोगके लिये सच्चा निर्णय करनेके 
पदचात्‌ स्वोन्मुख किस प्रकार दोता हे--वह आचायदेव कहते हैं। 


सच्चा निश्चय करनेके पग्चात, आत्माकी प्रगट प्रसिद्धिके लिए, 
पर प्रसिद्धिफि कारण जो इन्द्रियों द्वारा ओर मन द्वारा प्रवर्तमान 
बुद्धियाँ दें: उन्हें. सर्यादाम छांकर जिसने मतिज्ञान-तत्त्वको ( मतिज्ञानके 
स्वरूपको ) आत्मसम्मुख किया है--ऐसा, तथा नानाप्रकारके नयपश्तोंके 
आह्म्बनसे होनेवाले अनेक विकल्पों द्वारा आकुछता उत्पन्न करनेवाली 
श्ुतज्ञानकी बुद्धिओंकी भी मयोदामे छाकर श्रुतज्ञान तरवको मी आत्मश्रम्मुख 
करता हुआ, अत्यन्त विकल्प रहित होकर, तत्कार निजरससे ही प्रगट 
होने वाढ्म, आदि-मध्य-अन्त रहित, अनाकुछ, फेवछ, एक सम्पूणे विश्वके 
ऊपर मानों तेरता हो--ऐसे अखण्ड प्रतिभासमय, अनन्त, -विज्ञानघन, 
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परमात्मारूप समयसारका जब आत्मा अजुभवन करता है उसीसमय वह 
सम्यक्न-रूप दिखाई देता है (श्रद्येम आता है) और ज्ञात होता है 
इससे सम्यसार ही सम्यग्द्शन और सम्यग्ल्नान है। 


आत्मा आनन्दमूर्ति-आनन्दका रसकंद है, इन्द्रियों और मन द्वारा 
प्रवर्तमान बुद्धि-वह परकी प्रसिद्धिका कारण है-परकी प्रसिद्धि करने 
वाले हैं; इन्द्रिय और मन द्वारा ग्रवर्तित जो बुद्धि हैं वह परके ऊपर 
लक्ष करने वाली है, पर छ्क्ष्यमे ख्री, कुटुम्च, देव, गुरु, शांस्र-सव 
आ जाते हैं, वह सब परकी प्रसिद्धि है। पाँचों इन्द्रियों और मनकी 
ओर अववतित जो बुद्धि है, उसे पर छक्ष्यमे जानेसे रोके और आननन्‍्द- 
सागर भात्माकी ओर उन्मुख करे वह आत्मारूपी' आनन्दके हिमाल्यमे 
प्रविष्ट होनेकी सीढ़ियों पर चढ़ रहा है। 


। . परपदार्थोकी असिद्धिके कारण इन्द्रियाँ और मन हैं, उनसे श्रवर्तित 
जो बुद्धि है उसे स्वोन्मुख करके मतिन्नानकों अर्थात्‌ मतिज्ञानके व्यापारको 
आत्मसन्मुख किया हैं। केसी अदभुत सरस वात ढी है! किसी 
बलवान योगमे अदूसुत शैलीसे अद्भुत गाथाकी रचना हुईं है कितना 
उत्तम सिद्धान्त दिया है ! कि में ज्ञानसवभावी आत्मा हँ--ऐसा निम्चय 
करके प्रगट प्योयरमें आनन्द छानेके लिये, परकी ओर--पाँच' इन्द्रियोँ 
ओर मनकी ओर झुकते हुए भावकी स्वभावोन्मुख किया है। उपयोग 
परोन्मुख होता हे उसे स्वोग्सुख कर लेना,--इस प्रकार मत्तिज्ञानके 
व्यापारकी आत्मसन्मुख किया । 


उपयोग मन और इन्द्रियोॉंकी ओर ल्गा हो तब आत्मा दिखाई नहीं 
देता, परन्तु उस समय बाह्य पदार्थ लक्षमे आते हैं, इससे समझ लेना 
चाहिये कि असी उपयोगकी छीनता परकी ओर है, मतिज्ञानके व्यापारका 
योग परकी ओरसे छूटकर आत्मस्वभावमे हो तव आत्मखभाव छक्षसे 
आता है। में ज्ञानस्सावी आत्मा हँ--ऐसा निर्णय करके उपयोग परकी 
ओरसे छूटकर म्वभावोन्मुख होता है और आत्मामे छीन होता है, 
आत्माका अनुभव द्वोता है ।* 
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अब श्रुतज्ञानको आत्मसन्मुख करते हेँं। अनेक प्रकारके नयपक्षक्रे 
अवल्म्वनसे होनेवाले अनेक प्रकारके विकल्प, जो कि--बद्ध, अबद्ध, 
झुद्ध, भशुद्ध, एक, अनेक इत्यादि नयपक्ष हेँ, जो आकुछताको उत्पन्न 
करनेवाले है, उनमे प्रवतित जो ज्ञानका व्यापार है उसे रोककर श्रुतज्ञोनके 
व्यापारको स्वोन्मुख करता है। यहाँ आत्माके आनन्द्की बात लेना है, 
इससे आकुल्ताको उत्पन्न करनेवाले नयपक्ष--ऐसा कद्दा है । मतिज्ञानका 
व्यापार परकी ओर भी सामान्य है और खकी ओर भी श्रुतन्ञानकी 
अपेक्षासे सामान्य है, श्रुतज्ञानके व्यापार्से अनेक तकणायें होती हैँ --इससे 
यदि श्रुत॒नज्नानका व्यापार परकी ओर जाये तो विकल्पके मभंग-भेद्‌ आते 
हैं, शुद्ध, अशुद्ध, बद्ध, अवद्ध, इत्यादि नयपक्षके विकल्प होते हैँ और 
वे आकछुटताको उत्पन्न करनेवाले हैं, और उस श्रुतज्ञानका व्यापार यदि 
अन्तरत्॒भावोन्मुख हो तो विकल्पतरंग हटकर आनन्दृतरंग -उठती हे. 
शांतिके झरने झरते हूँ, समाधिका ख्राद आता है। , 


में आत्मा शुद्ध हूँ, भशुद्ध हैँ, बद्ध हैं, मुक्त हूँ, नित्य हूँ, अनित्य 
हैं, एक हैँ, अनेक हँ--वैसी रागकी बृत्ति भी दु खदायक है, आकुलता- 
रूप है,--वैसे अनेक प्रकारके श्रुतज्ञानके भाषोंको मयोदामे लाकर, मैं 
ऐसा हैँ और बचेसा हँ--ऐसे विचारोंकों पुरुषार्थ द्वारा रोककर, परोन्मुख 
होते उपयोगको स्वोन्मुख करके, नयपक्षके शगके भंगको ' आत्माके 
खभावरसके भान द्वारा दूर करके, श्रुतज्ञाननों भी आत्मसन्मुख करंता 
है. उस समय अत्यन्त विकल्प रहित होकर तत्काल निजरससे प्रगद 
होनेवाले आदि्-मध्य-अन्त रहित आत्माके परम आनन्द अमृतरसका 
चेदन करता है। आदि-मध्य-अन्त रहित अथात्त आत्माका भप्रारम्स नहीं 
है इससे अन्त भी नहीं है, तब फिर जिसे प्रारम्भ और अन्त न हो 
उसका मध्य क्‍या होगा? आत्मा अनादिसे वहीका वही है, अखण्डा- 
नन्‍्द अनन्तगुणोंका पिण्ड, आदि-मध्य-अन्त रहित आत्मवरसतु है। 


प्रथम, भत्माका यथार्थ निर्णय करके पश्चात्‌ पर ग्रसिद्धिका जो 
कारण हे--ऐसी इन्द्रिय और मन द्वारा प्रवर्तती बुद्धि, उसे मर्यादामे 
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छोता है। पंश्मात्‌ उस मतिज्ञानके व्यापारहुप बुद्धिको अर्थात्‌ मंतिज्ञानके 
ज्यापारको आत्मसन्मुख करता है और अनेक प्रकारके नयपंक्षके 
अधेल्म्बनसे---अनेक प्रकारके विकल्पोंसे आकुंल्ता उत्पन्न होती हे--ऐसी 
श्रुतज्ञानकी बुद्धिकों भी भयोदामें छाकर शुतज्ञानकों भी आस्मसंन्सुख 
करता है। इस प्रकार दोनों ज्लानके व्यापारको आत्मसन्मुख कंरके 
अत्यन्त विकल्परहित होता है। उसी क्षण आत्मस्वभाव निजरसंसे प्रगट 
होता है, आदि्-सध्य और अन्त रहित आत्माका अनुभव करता है, 
विकल्पोंका एकल छूट जानेसे केवछ एकरूप, सम्पूंणे विश्वके ऊपर 
भानों तेरता हो--ऐसा आत्माका अनुभव करता है। तेरता अथौत्‌ 
विश्वके ऊपर मानो अलंग-जसंग होकर तेरता हो ऐसा अखण्ड प्रतिभास- 
मय आत्माका अंलुभंव करता है। विकल्पमें रुकंता था वहाँ खण्ड पता 
था, वह छूट जानेसे अखण्ड प्रतिभाससंय आत्माका अजुभव करता है। 
अनन्त शुणोंकी पर्याय) जिसमें एक साथ उछल रही हँ--ऐसे अनन्त 
गुणसवरूप आत्माका अनुभव करता है, विज्ञानधघन-खभाव आत्माका 
अनुभव करता है। विकल्पकी ओर ज्ञान जुड़ता था तब अस्थिर होता 
था, अब ज्ञान जम गया। जिसमें विकल्प प्रविष्ट नहीं हो सकता--ऐसे 
निविड़ ज्ञानहूप अर्थात्‌ विज्ञानघनरूप आत्माका अनुभव करता है। 
ऐसे परमात्मारूप समयसारका आत्मा जब अनुसव करता है, उसीसमय 
आत्मा सम्यक्त्वरूप दिखाई देता है (श्रद्धेमे आता है ) बह समय- 
सार ही सम्यग्दशेन और सम्यरज्ञान है। वही सगवानके दर्शन हैं, वही 
ईश्वरकके दशन दे--वही परमात्माके दश्शन हैं। उसीसमय आत्माके 
यथार्थ दशेन द्ोते हैं और यथार्थ श्रद्धामें आता है। 


अनन्त गुण-पर्योयसे परिपृण जो तत्त्व है उसे अपूर्ण, विकारी 
ओर पूंण पर्यायकी अंपेक्षाके बिना लक्षमें लेना वह द्रव्य्॑ष्टि है, बही 
यमार्थदष्टि है। उस दंष्टिपूर्वक मंतिज्ञान और अ्रतज्ञानके व्यापारको 
आत्मसन्मुख किया वद्द व्यवहार है, भ्रयत्न करना वह व्यवहार है, 
स्पोन्मुख द्ोना वह व्यवद्दार हे। इन्द्रियाँ और मनकी ओर रुकनेबाल्ा 
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ज्ञान, अल्प विकसित क्वान, उस शानके व्यापारकों स्वोन्युख् करना 
यह व्यपद्धार है। सहज झाएपारिणामिक्रभाव णएकरुप है। परिपूर्ण 
तत्त्वम भाध्य-छाथकके भंग नहीं पढते। तत्त्व यद्धि अपूृर्ण हो त्तो साध्य- 
साधकऊे भंग पढते हैं, परन्तु तत्त्व तो परिपूर्ण है, तथापि पर्याश्रमे 
अपणेता है। विकार है इसलिये प्रयास करना रहता है, साधक अवस्था 
रती है। पर्यायदष्टिसे साध्य-साधके भी भंग पड़ते हँ। परिपूर्ण 
तत्त्वटष्टि होने पर मी परयोयरम अपूर्णना होनेसे बीचमे साधक अवस्था 
आये बिना नहीं रती। पर्यायदप्टिसे अपूर्णता है, विकार है, उसे तत्त्व- 
इृष्टिफे वल प्र्चक दृर करफे निर्म् करता हे और अनुक्रमसे पूर्ण 
निर्मला प्रगट फरता है। यधार्धदृष्ट होनेके पग्चात्‌ साधक अवस्था 
बीचमे आये बिना नहीं रहूती। आत्माफ्ा भसान करके स्वभावमे एकाम् 
होता है तमी परमात्मारुप समयसार्का अनुभव करता है, आत्माके 
अपूर्य आनन्दफा अनुभत॒ करता है, आनन्दके क्षरने धरते दूँ । 


फोई कहे कि-- ऐसा आनन्द हो तो बाहरसे उछल पडे न? अरे 
भाई ! यह कहीं संसारके हर्षयकी चोत नहीं है! यह तो अकपाय, 
निराकुल आनन्दकी घात है। हे करना तो आकुल्ता है। यह तो 
सहज आनन्दकी बात है, आत्माके सहज आत्मस्वभाषकी वात है । 
आनन्दकी घात आये वहाँ छोगोंको ऐसा लगता है कि कुछ वाहरसे 
उछलना तो चाहिए न? परन्तु अरे भाई! आनन्दका वेदन करता हूं“-- 
ऐेसा विकल्‍प भी राग है, आकुलता है । आनन्दका तो सहज वेदन होता 
है और जागृत स्वरूप ज्ञानमें ज्ञात होता है। जागृत आत्मा उसे जानता 
है--उसका वेदन करता है। आत्माफा सुख अन्तरमें है, वह वबाहामें 
सपी पदार्थमे, इन्द्रियेमिं, था शरीरमसे नहीं उछल पड़ता। आत्माके 
आनन्दका चेदन आत्मामे होता है, बाहर उछलकर नहीं आता। 


आत्मा ज्ञानधन है, जब तक उसका निश्चय न हो तब तक श्र॒त॑ज्ञानका 
अभ्यास करना, और निश्चय होनेके पद्नात्‌ एकाग्रताका अभ्यास करना, 
“ऐसा प्रयत्न करनेसे परमात्मारुप समंयसारके दरशेन होते हैं। 
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सच्चे देव-गुरु-शाल्रकों निणेय करके, आत्मा क्‍या है उसका 
निर्णय करना 'चाहिए। मतिज्ञान और श्वुतज्ञानके पर्यायके भेद जितना 
आत्मा नहीं है, परन्तु सामान्य ज्ञानमात्र--अखण्ड ज्ञानमात्र आत्मा है। 
ज्ञातारुपसे जानना ही आत्माका खरूप है, परका कुछ भी करना 
आत्माका खरूप दी नहीं है। जिसने परका कठेत्व स्वीकार किया है 
उसने आत्मखसावका सच्चा निर्णय नहीं किया द्वे । परका अकर्ता, 
स्व॒भावका कर्ता, स्व-पर ज्ञायक-ऐसे आत्माका यथार्थ निर्णय करनेके 
पश्चात्‌ आगे बढ़ा जा सकता है। देवको जाने, गुरुको जाने, धर्मकी 
जाने, पुण्य-पापके भावोंकी जाने, नव तत्त्वोमिसे अकेले प्रथक्क॒ आत्माको 
जो जाने उसने आत्माका सच्चा निश्चय किया है। ऐसा निश्चय करनेके 
पश्चात्‌ प्रगट अनुभव करनेके लिये इन्द्रियों और मनमे श्रवर्तमान बुद्धिको 
मर्यादामें छाकर फिर आत्मसन्मुख करना चाहिए। दुख इत्याविके जो 
भाव होते हों उन्हें प्रथम मर्यादाम छाये और पश्चात्‌ ज्ञानको आत्म- 
सन्मुख करे। में शुद्ध हूँ, में अशुद्ध हैँ, में बद्ध हूँ, में अबद्ध हँ--ऐसे 
विकल्पोंको छोड़कर मात्र एक आनन्दमू्ति आत्मा रह गया, उसका 
अनुभव करे वह परमात्माके दशेन हैं, वही सम्यग्दशेन हे। यह बारहतवें 
शुणस्थानकी बात नहीं है। आचार्यदेवने टीकामे “ सम्यग्दृश्यते !---ऐसा 
शब्द रखा है, इसलिए श्रद्धाकी वाव है, चौथे गुणस्थानकी वात हे। 
जब परमात्माहप समयसारका आत्मा अनुभव करता है, उसी समय 
श्रद्धामे आता है। पश्चात्‌ वाह्ममें छक्ष आये तब विकल्‍प आते हैं, 
परसे भिन्न ज्ञायकका भान रहता है, श्रद्धा रहती है परन्तु उपयोग 
बिल्कुल आत्मामें जमा हुआ नहीं होता। जब आत्माफे स्वभाजमें स्थित 
होता है तब परमात्माह्प आत्माका साक्षात्‌ अनुभव करता है। यह 
सम्यग्दशन आत्माका हे, शुभरागका नहीं-घर, वस्मादिका नहीं है। जिसे 
सच्ची जिज्ञासा जाग्रत हुई हो और जो पुरुषार्थ करे--बह प्रगट कर 
सकता है। 


जिसे आत्माका हित करना हो उसे अभ्रथम आगमका अभ्यास 
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करके आत्मस्वभावका सच्चा निणय करना चाहिए। सर्वज्ञ परमात्मा 
कौन है? उनकी वाणी केसी है ?--उठसका निर्णय करना चाहिये। 
सच्चे गुरु केसे होते हूँ? सच्चे शास्ष केसे होते है ?--उसका निरणेय 
करना चाहिये और देव-गुरुशाक्ष द्वारा कहे गये आत्मस्वसावका 
निर्णय करना चाहिए। संसारमे सी पहले तो परीक्षा ही करते हैं न? 
चाहे जिस वग्तुकी लेने जाये वहाँ परीक्षा करके माल छेते हैं। उसी 
प्रकार आत्मस्वभावका भी यथार्थ निणय करना पड़ेंगा। आत्मा ज्ञान- 
स्वरुप हे--ऐसा कहनेमे आनन्द, बल, स्थिरता आदि सभी गुण आ 
जाते हैं। ज्ञानगुण और आत्माक्री अथौत्‌ गुण-गुणीकी अभेद्रृष्टिसे 
देखो तो ज्ञानमान्र आत्मा कहनेमे समस्त गुण आ जाते हैं। 


में ज्ञानमात्र आत्मा हँ--ऐसा निम्चय करके पद्चात्‌ स्वोन्मुख 
होता है। पाँच इन्द्रियाँ और मनकी ओर जो मतिज्ञानका व्यापार 
प्रवर्तित होता था उसे ज्ञानमात्रमे मिला देता है। पाँच इन्द्रियाँ और 
सन जब तक बाह्मसे काम करते हैँ तब तक शग है। कान द्वारा शाख्रके 
शब्द सुने, आँख द्वारा प्रतिमाजीके दर्शन करे--बह सब इन्द्रियोंका 
विपय है, वह सब राग है। निर्विकल्प अनुभवके समय बह राग छूट 
जाता है। वाह्य पदार्थामें जो लक्ष है उसे छोड़कर आत्मोन्मुख होना, 
ज्ञान, शब्द, रस, रूप इत्यादिको श्षेय करते हुए उसे रब-जशेयोन्मुख 
करना, इन्द्रियोंसे जो वोध होता है--उसे स्वभावोन्मुख करना, इन्द्रियोंसे 
जो ज्ञान होता है उसे ज्ञानमात्रस मिलाना, अकेले ज्ञानस्वसावमें लीन 
करना चाहिए। उसीप्रकार श्ुतज्ञानवरों भी स्वसावसन्मुख करना 
घाहिए। में बद्ध हूँ या अबद्ध हूँ, शुद्ध हँ या अश॒ुद्द हँ--ऐसे विकल्पोंमें 
रुकना चह राग है यह घिंकलप मिटाकर श्रुतज्ञानको स्वोन्सुख करना, 
स्वमे लीन होना। रवमे लीन होनेसे समस्त विकल्प छूट जाते हैं. और 
अखण्ड प्रतिभासमय आत्माका अनुभव होता है, निरबिकल्प आनन्दका 
अनुभव होता है। यह धर्म है, धर्मका उपाय है। इसके विना जो भी 
न्ञत और चारित्र हें वे सभी वाहब्र॒त, वारूुतप और वाल्चारित्र हैँ। . 
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संसारमें जीव दु'खका बेदन कर रहे हैं। यदि सुख हो तो 
परपदार्थी इच्छामात्र न हो। यदि आनन्द प्रगट हो तो परको इच्छा 
दी न हो; सुखकी इच्छा होती है इसलिए वे दुःखी हैं। वास्तविक 
सुख आत्मामे है, उसके प्रगट द्ोने पर दुख दूर होते हैं। प्रथम 
आत्मस्वभावका निर्णय करके पश्चात्‌ उसमें लीन हो तो आत्माके 
अपूर्ब आनन्दका अनुभव हो । इसलिये यदि सुखकी आवश्यकता हो तो 
पुरुषार्थ करके, विकल्प तोड़कर आत्मामे छीन होना, उससे अपूर्व 
आनन्दका अनुभव होगा। वही सम्यग्दशेन है, वद्दी सम्यसज्ञान है और 
बही समयसार है। सम्यग्द्शन (-सम्यक्त्व ) गुण आत्माका ही है 
इसलिए आत्मामें होता है, बाहर नहीं। सस्यग्दशन घर तथा बच्लादियें 
नहीं किन्तु आत्मामे है। सम्यग्दशन और सम्यरज्ञान प्रथर्‌ वस्तुएँ नहीं 
हैं। यहाँ सम्यग्द्शन प्रगट करनेका कितना अच्छा उपाय वतत्ाया है। 
यही प्रथम उपाय है। 

बालक, युवक या वृद्ध-सभीको करने योग्य तो यही हे। 
सत्यद्रण यही है, अन्य कोई शरण नहीं है। में ज्ञानसभावष हँ--ऐसा 
निर्णय करके, उसमे स्थित होना, स्थित होकर आत्माका अनुभव करना 
ही मोक्षका उपाय है, दूसरा कोई मोक्षका उपाय नहीं है। इतनी भक्ति 
करना या इतनी दया करना-बह सोक्षका उपाय हे--ऐसा आचार्यदेवने 
नहीं कद्दा है, परन्तु सच्ची प्रतीति करके उसमे स्थित होना, उसे 
आचायदेवने मोक्षका उपाय कद्दा है। सच्चा समझनेके पश्चात्‌, सम्यग्सान 
होनेके पश्चातू, जबतक अपूर्ण हे तबतक शुभपरिणाम आयेगे, वह भक्ति 
भी करेगा, दया, दान, पूजा, भक्तिके परिणाम आयेंगे, परन्तु बह 
मोक्षका उपाय नहीं है। वीचमें आते अवश्य हेँ, परन्तु वह आगे जानेका 
मांग नहीं है। सच्चे ज्ञानके विना आत्मा उत्तर नहीं देता। सच्चा 
स्ारूप समझे बिना भव-वन्धनकी वेड़ी नहीं टूटती। कदाचित्‌ पुण्य- 
परिणाम॒ करेगा तो करोड़पतिके घरमे जन्म छेगा परन्तु उससे 
क्या हुआ? वह सब तो धूलके समान है। उससे कहीं भब-बन्धनका 
ज़भाव नहीं हुआ। सव-वन्धनका अभाव तो सच्चे स्व॒रूपकी प्रतीति 
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करके उसमें स्थिरता करनेसे ही होती है, और वही सम्यग्दशेन तथा 
सम्यरज्नान है। उसके अतिरिक्त अन्य कोई सम्यग्दुशान और सम्यग्ज्ञान 
नहीं है । 

अब इस अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं.--- 

के ( शादूंढविक्रीडित ) 

आक्रामन्नविकल्पभावमचर्क[पक्षेनेयानां बिना 

सारो यः समयस्य भाति निम्वतेरास्वाध्मानः स्वयम्‌ । 

विज्ञानिकरस। स एप भगवान्पुण्यः पुराण) पुमान 

ज्ञान दरशनमप्ययं किमथवा यरत्किचनेकोउप्ययम्‌ ॥९३॥ 

अर्थ:---नयोंके पश्लोंसे रहित, अचल निर्विकल्प भावको प्राप्त 
करता जो समयका (आत्माका ) सार प्रकाशित करता हे--बद यह 
समयसार (शुद्ध आत्मा )-जो कि निभ्वत ( निर्चल, आत्मलीन ) पुरुषों 
द्वारा स्वयं आस्वाद्यमान है. (स्वाद लिया जाता है, अनुभवन किया जाता 
है ) बह--चविज्ञान ही जिसका एक रस है--ऐसा भगवान हे, पवित्र 
पुराणपुरुष है। ज्ञान कहो या दर्शन-वह यही ( समयसार ) है; अधिक 
क्या कह्दा जाये? जो कुछ है वह यह एक द्वी है--( मात्र प्रथऋ-प्रथक्‌ 
नामोंसे कह्य जाता है )। 

देखो तो! यह कलश कितना ऊँचा है! कितना सरल है! यह तो 
अभी निम्नदशाकी वात है, धर्मके प्रारम्भवालेकी यह बात है, चतुर्थ 
भूमिकावालेकी यद्द वात है। जिन लोगोंने यथार्थ तत्त्व न सुना हो उन्हें 
ऐसा लगता है कि यह तो बहुत उच्च कक्षाकी बात है, परन्तु भाई | 
तुझे अपनी महिमा नहीं जमी है, अपना माहात्म्य तुझे नहीं आया है, 
इससे ऐसा लगता दे। 

प्रइन*--अपना माहात्य स्वय करता है या सगवानका ९ 

उत्तर---चघास्तवमें स्वयं अपने स्वभावका माहात्म्य करता है। 
सगवानका माहात्म्य करता हे--बेसा कहना वह व्यवहार है। शुभराग 
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आता है इससे सामनेवाले निमित्त पर आरोप करके साहात्म्य करता 
है, इसलिये ऐसा कहा जाता है कि सगवानका माहात्य करता है, 
परन्तु जिस आत्माका माहात्म्य हो उसीको सच्चा भगवानका माहात्म्य 
आता है। अपने आत्माके माहात्म्य-महिमाकी जिसे प्रतीति हुईं दे और 
आत्माकी पूर्णताकी तीम्र आकाक्षा जिसे जागृत हुई हे--उसीको पूर्ण 
सर्वज वीतरागके प्रति सच्ची भक्ति आती है, वहुमान ओर अन्‍्तरसे 
उत्साह उसीका आता है। 

जीवॉकोी अपना माहात्म्य ही नहों आता, अपना मकान यदि अच्छा 
बना हो तो उसका माहात्म्य आता है, दूसरोंको भी चह मकान माहात्य- 
से दिखाता है, घरमे कोई अच्छो वस्तु दो तो दूसरोको बतत्यता है । 
अरे भाई! उस धूलके चित्रका तो तुझे माहात्म्य हें, परन्तु तेरा चित्र 
अन्दर केसा है उसका कुछ माहात्म्य है या नहीं? अपने चेंतन्य 
भगवानका अपनेका जबतक माहात्य न आये तबतक किसी प्रकार 
कल्याण नहीं हो सकता । 

यहां इस कलशमे कहते हू कि बुद्ध, अशुद्ध, बद्च, अबढ्ठ, निर्मल, 
समल इत्यादि नरयोंके विकल्प आते हैँ उनसे रहित, अचछ, असंख्य- 
प्रदेशी, चेतन्यमूर्ति आनन्द्घत आत्मा, निर्विकल्प भावक्रो प्राप्त होता हुआ 
जो समयका सार है उसे प्रकाणित करता है। राग-द्वेपके जो विकल्प 
हैं वह आत्माका सार नहीं है । झुभाशुभ बविकल्पोंसे रहित, आकुच्ता 
रहित, निर्विकल्पस्वरूप, अस्ृत-आनन्द्मय आत्माका अनुभवन करनेमे 
समयका सार प्रकाशित होता है। वह सम्रयक्रा सार केसे पुरुषों द्वारा 
आस्वायमान है ? निमग्बछ, आत्मढीन पुरुषों द्वारा आखायमान है, अचग़्ल 
पुरुषों द्वारा स्वयं आसवाद्यमान हे, धीर पुरुषों द्वारा वह आल्वाद्यममान हे । 
बह अनुभव किसके वशसे होता है? जो स्वरूपमे स्थित हँँ और धीर 
हूं-वेसे पुरुषोंके वशसे आत्मस््रह्प आस्वायमान है। 

जेस किसी लस्वे सूतमें गाठ छग गई हो, दव उस गाठकों 
निकालनेके लिए कितना धीर होना चाहिये, उसी प्रकार अनन्तकालकी 
अआ्रान्तिकी गठ निक्रालनेके लिए तो भारी थेये होना चाहिए। अनन्त 
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शुण-पर्यायका पिण्ड आत्मा वीर पुरुषों हारा अनुमत्रभे आता है । 
जिसग्रकार मणिदीप चाहे जेसे पवनके झोंकोंसे मी नहीं हदिल्‍ता, 
उमीप्रकार चाहे जैसे वाह्य संयोगोंमे भी न डिग--ऐसे अचल, आत्म- 
लीन पुरुषों द्वारा आत्मरस आघाद्यमान है। यह विज्ञान ही एक जिसका 
रम है, अचित्य और अपूर्व जिसका आत्मरस है-ऐसा भगवान आत्मा 
है, वह पुराणपुरुप हे, प्राचीनसे प्राचीन है--नवीन प्रगट नहीं होता, 
उसे ज्ञान कहो, दर्शन कहो, चारित्र कहों, सत्‌ कहो, शान्ति कहो, 
आनन्द कहो बह यह समयसार ही दे । जैसे सोनेक्ो पीला कद्दों, चिकना 
क्हो, भारी क्हो--जो कुछ कहो वह सोना ही हे, उसीभ्रकार आत्माके 
सबेदनमे आचार्यपद कहो, उपाध्यायपद कद्दो, मुनिपद्‌ या सम्यक्षपद्‌-- 
जो छुछ कद्दो वह यह एक ही है, चारित्र, आराधना, समाधिमरण, 
वीये, अस्तिल, चस्तुत्व, द्रव्यत्व, सिद्ध और अरिहन्तपद्‌ भी थद्दी है । 


विकल्पकी पद्‌ नहीं कहा जाता | विकल्पकोी अरिहन्त, सिद्ध, 
आचार, उपाध्याय नहीं कद्दा जाता । बिकल्पको सम्यग्दणन, सम्यग्ज्ञान 
नहों कहा जाता। स्वत्पानुभवमे ही यद्द समस्त पद आते ढेँ। अनुभवके 
अतिरिक्त यह पद क्या कहीं बाहर होगा? बाहरसे पद दिया जाता 
दे वह व्यवहार है, परमार्थसे इसीम समस्त पद्‌ आ जाते ६। अनुभव 
अंडत पूर्णता तक बढ़ता अबव्य है लेकिन समी पदोमें अनुभव तो 
यही है. । अधिक क्या कहें ! जो कुछ हे वह यही दे, उसे स्वभाव 
कहो, अनुभव कहो, साक्षात्कार कहो या साक्षात्‌ प्रभुके दशन कहो-- 
जो कुछ कहो वह सब यही है। अधिक क्या कहेँ ? जो कुछ कहो वह 
यदद एक ही है, मात्र प्रथकु-प्थऋू नामसे कहा जाता है। 


अब विशेष कहते हैँ कि प्राप्तकी प्राप्ति है, कहीं अग्नाप्तकी प्राप्ति 
नहीं हे। सत््‌ तो हे ही परन्तु उसका लक्ष हूट गया था, स्वभावमेसे 
ज्युत हो गया था, सान्यतामे फेर आ गया था--बह ज्ञानमें आ मिलता 
है, भूल हुई थी उसे ठाल्कर उपयोग आत्माके साथ मिल जाता है। 
वस्तु तो जेसी द्वी हे बेसी हे, परन्तु पर्याय खभावमें आ मिलती है। 


५२४ ] समयसार प्रवचन [ भगवानश्रीकुन्द्कुन्द- 


यह आत्मा ज्ञानपे च्युत हुआ था, वह ज्ञानमें ही आ मिलता 
है---ऐसा अब कहते हैँ।-- 


( शादूंछविक्रीडित ) 
द्रंभूरिविकल्पजालगहने आम्यन्निजोधाच्च्युतरो, 
दूरादेव विवेकनिम्नगमनान्नीतो निजोघ॑ बलात्‌ । 
विज्ञानेकरसस्तदेकरप्तिनामात्मानमात्मा. हरन्‌ 
आत्मन्येच सदा गतान्ुगततामायात्यय॑ तोयबत्‌ ॥ ९४ || 


अर्थ--जिस प्रकार पानी अपने समूहसे च्युत हुआ दूर गहनवनमे 
वह रहा हो उसे दूरसे ही ढाल्वाले मार्ग द्वारा अपने समूहकी ओर 
बलपूर्वक ढाला जाता है। पश्चात्‌ वह पानी, पानीको पानीके समूहकी ओर 
खींचता हुआ प्रवाहरूप होकर अपने समूहमें आ मिलता है, उसीप्रकार 
यह आत्मा अपने विज्ञानघन स्वभावसे च्युत होकर प्रचुर विकल्पजालके 
गहनवनमे दूर अ्रमण करता था, उसे दूरसे ही विवेकरूपी ढाल्वाले मांगे 
द्वारा अपने विज्ञानघन स्वभावकी ओर बलपूर्वक मोड़ा गया। केवछ विज्ञान- 
घनके द्वी रसिक पुरुपोंको जो एक विज्नानरसवाला ही अनुभवमें आता है -- 
ऐसा वह आत्मा, आत्माको आत्मामें खींचता हुआ (ज्ञान ज्ञानको खोंचता 
हुआ प्रवाहरूप होकर ) नित्य विज्ञानधन स्व॒भावमे आ मिल्ता है । 


आचायदेव अब दृष्टान्त देते हैँ--जेसे पानी अपने समूहसे च्युत 
हुआ अर्थात्‌ पानीके प्रवाहकी घारा कहीं उल्टी-सीधी निकछ गई, 
फिर चह गहनवनभे फिरता रहता है और यदि ढाल मार्ग मिल 
जाये तो ढाढ्वाले सागमे चला जाता है और पानीमे मिल जाता है। 
दूरसे ही ढाह्व मार्गमें बल्पूर्वक्त मोड़ा जाये अथोत्‌ ढाह्तू मार्ग हो 
उसमे थोडी लकीर बनाये तो पानी पानीसे जाये, पानी पानीके बलसे, 
पानीको, पानीके समूहकी ओर खींचता हुआ पानीमे जाकर मिलता 
है। ढालछू मार्गमे पानी ढले और फिर पीछेका पानी वेग देता है अर्थात्‌ 
धक्केंडता हैः इससे पानी प्रवाहरूप होकर पानीमें जाकर मिल जाता है। 


कहानजनगासख्माल ] कर्ताकर्म अधिकार [ ५२५ 


इसीप्रकार आत्मा विज्ञानघनसे ज्युत हुआ है. और विकल्पजालके ग़हनुब॒नमभे 
अमण करता है,--ऐसा कहकर आचाययदेव यह कहते हूं. कि--आत्मा 
विल्कुल घुद्ध नहीं है, अवस्थामे भूल है। यवि अवस्थामे भूल न हो तो 
यह संसार किसका? यदि अचस्थामे भूठल न हो तो अवस्थामे मलिनता 
होगी ही केसे ? इसलिये आत्माने भूल की थी, उससे विमुख होता है । 
आत्माझ्ा खमाव तो ज्ञान-आनन्दका कन्द है, विकल्पजाल आत्माका 
स्रभाव नहीं है, आत्मा विज्ञानधन, अरूपी ज्ञान-आनन्दकी मूर्ति हे। 
ऐसे स्वभावसे च्युत होकर भ्रातिम और राग-ह्वेपकी वृत्तिओमे अमण 
करा है; शरीर, इन्द्रियाँ, शुभाशुभविकल्प-यद सच मैं ही हँ--श्स 
प्रकार श्रान्ति द्वारा विकल्पजाल्‍के गद्ननवनमे फिरता हे प्रचुर विकल्प- 
जालमे फंसा रहता है। 


स्लो, पुत्र, कुठुम्चादिके लिए कुछ कर दूँ--ऐसा अज्नानी मानता हे. 

परन्तु पका कुछ नहीं कर सकता और व्यर्थका अभिमान करता रहता 
है, चाहे जितने धक्के खाए लेकिन विकल्पजाल्से नहीं निकलता । मकड़ी 
जिसप्रकार जालमे फँसती है उसीग्रकार यह तृष्णाके जालमे उलझता है। | 
अपने विज्ञानघनसभावसे च्युत हुआ प्रचुर विकल्पजालके गहनवनमे दूर 
अ्रमण करता था। जिसप्रकार पानी अपने श्षेत्रकों छोड़कर दूर गया था, 
उसीप्रकार आत्मा अपना छेत्र छोड़कर दूर नहीं गया है परन्तु स्रसावसे 
दूर गया है, नयक्े विकल्पमे, पुण्य-पापके विकल्पजालमे दूर भ्रमण 
करता है । अनन्त भव कीड़ें-सकोड़े, नारकी, देव इत्यादिके किए तथापि 
विकल्पजालका अन्त नहीं आया। मनुष्य भवमे आया परन्तु यदि आत्माका 
भान नहीं किया तो पूरी आयु चीत जाने पर मी विकल्पोंका अन्त नहीं 
आता, विकल्पजाल नहीं टूटता, परन्तु जद्ाँ स्न-परका विवेक किया चहाँ 
स्वरूपमे जा मिल्ता हे और विकल्पजाल दृट जाता है। 


दूरसे ही विवेक किया अर्थात्‌ विकल्पोंमें नहीं पिला, विकल्प 


हूं अबश्य परन्तु स्वसे प्रथकू ऐसे बिंकल्पोंका भेदज्ञान करके विकल्पोंको 
गौण किया। में शुद्ध हैँ, ज्ञायक हूँ, आनन्दघन हूँ,--इसप्रकार स्व- 


५्श्द ] सप्रयसार प्रवचन [ भगवानश्रीकुन्द झुन्द्‌- 


परका विवेक करके खोन्मुख हुआ और विक्रल्पोंसे विमुख हुआ। 
त्रिवेक क्या अर्थात्‌ अपनेको पकड़ा, परन्तु अमी ग्थिरता नहीं 
हुई, सम्यस्ज्ञान हुआ हे। प्रारम्भभे आगमझ ज्ञान करता था तमीसे 
चिवेक्र प्रगट करनेका प्रयस्त करने लगा द्वे। प्रथमसे ही विवेक प्रगट 
करनेका प्रयत्न करना वह मार्ग है। प्रयत्न द्वारा यथार्थ विवेक्र प्रगट करके 
जो विकल्पोंके गहनबनमे रुका था उसे, मैं लानस्ररूप हैँ, परसे प्रथक्र 
हूँ---इसप्रकार परसे प्रथक करनेके ढाल मार्गकी ओर मोड़ते है, वल्से 
अपनेमे विवेक करके मोड़ते है। ' वढसे ?--ऐसा कहनेमे आचार्यदेवका 
तात्पर्य यह है कि तेरे पुरुषार्थसे क'य होता है। 
, यहाँ पानीका इष्टान्त छागू होता है। पानी पत्थरोंको तोड़ डालता 
* है, उसीभ्रकार सम्यग्ल्लान भावकर्म और द्रव्यकर्मत्पी पत्थरोंकों तोड़ डालता 
 है। जैसा पानीका प्रवाह है वेस्ग ही ज्ञानका प्रवाह है, जो ज्ञान 
परसन्मुख दूर रहता था उसे स्वसन्मुखतासे स्वरूपमे नजदीक प्रवाहित 
किया जा सकता है | 
विज्ञापन स्रभावकी ओर वल्पुर्वक मोडनेमे आया अथौत्‌ अपने 
पुरुषार्थसे तू ज्ञानल्वभावक्री ओर उन्मुख हुआ, ज्ानस्वभावरुप हुआ। तेरे 
पुरुपार्थक बिना कोई भी ऐसा नहीं है जो तुझे विज्नानधन स्वभावका 
स्वाद्‌ दे, यदि ज्ञानकी दिया अपने स्वभावसन्मुख कर तो तेस स्वाद तुझे 
अनुभवमे आयेगा। 
विन्नानधनके रसिककी विज्ानघनमे ही शात्ति हे, उसीसे रस है, 
उसीमें छीन होता है बह उसीका अनुभव करता है और प्रयत्न मी 
डम्रीका करता है। ऐसा आत्मा आत्माको आत्मामे खींचता हुआ (ज्ञान 
पानकी खींचता हुआ प्रवाहरूप होकर ) नित्य विज्ञानघन स्वभावमे 
आ मिलता है। 
जिसके पास पूंजी नहीं होती वह प्रथम तो मिट्टीकी झुम्डियोँमे 
चने, मूँगफठी आदि थोडीसी चीजें रखकर उनका व्यापार करता है, 
ऐसा व्यापार करते-करते एक वर्षमे ठो सौ रुपये बढते हैं, थोड़ी पूंजी 
हो जाती है, और फिर वह पूँजी बढ़ाता रहता है, इसीग्रकार प्रथम 


कट्दानजेनशास्त्रमाछा ) कर्ताकर्म अधिकार [ ४२७ 


आगम द्वारा और श्रोगुरुके उपदेश द्वारा विवेक प्रगट करनेका प्रयत्न करे, 
प्रयत्न करते-करते विवेक प्रगट होता है। विवेक प्रगट होने पर विकल्प 
और में दोनो पथक्ू हैं-- ऐसा भेदक्ञान करके, विकल्पोंको गौण करके, 

[यह मेरा नहीं है, मेरा नहीं हे--इमप्रझार परभावोंका अस्वीकार करते 
हुए बलसे ज्ञान-उपयोगऊो स्त्रोन्मुख करता है। प्रथम तो पुरुपार्थ करके 
बल्से स्थोन्मुख करता है, ओर फिर तो वेग आत्माकी ओर जमा कि 
आत्मा आत्माड़ो आत्मामे खोंचता हुआ आत्मामे आकर प्रि जाता है, 
फिर तो पूँजी पूँजीको बढाती है, उसीग्रकार आत्मामे जमा कि वहाँ 
निजस्वरूपका उपयोग करता है और चुड्ठिपूर्वकसे विकल्प छूट जाते दें। 
इसप्रकार साधथकदशामे वृद्धि दोते-होते वीतराग होने तक स्थिरता बढ़ती 
जाती है, और फिर पँजी पूँजीको बढ़ाती हे। 


प्रारम्समे छोटा व्यापार करे अथात्‌ आगम द्वारा और श्रीगुरुके 
उपदेश द्वारा विवेक प्रगट करनेका प्रयत्न करे और विवेक प्रगट होनेके 
पश्चात्‌ तो पूँजीसे पूँजी बढ़ती जाती है। 


पुरुषाथ द्वारा यथाथे विवेक, यथार्थ प्रतीति प्रगट करके जो यह 
सत्‌ , यह अस्ति, यह ज्ञान है सो में हूँ, यह विकल्प-राग मैं नहीं हैँ, 
यह आक्ुछता में नहीं हूँ--इसप्रकार अस्वीकार करता, पघुवस्व॒भावमे 
परकी नास्ति स्वीकार करता और अपने सतस्वरूपमे अपनी अस्ति 
स्वीकार करता हुआ ढाल्वाके मागेमे ज्ञान ज्ञानको खीचता हुआ 
ज्ञानमे आ मिल्ता है। 


जिसप्रकार पानीको ढाछ मिल्य कि वह दौड़ता है, आगेका 
पानी खींचता है और पीछेका पानी उसे धकेछता है, इसप्रकार जाकर 
पानी पानीमें मिल जाता है; इसीपग्रकार आत्मामें ढाल्वात्य मार्ग 
(नीचा नहीं किन्तु ढाल अर्थात्त सीधा शस्ता, विवेकरूपी ढाल) 
अथोत्‌ विवेकका सीधा सांग हो गया, बिवेको ज्ञान स्थिर होता हुआ 
अर्थोत्त्‌ ज्ञान ज्ञानको खींचता हुआ प्रवाहरूप होकर सदेब विज्ञानघन 
खभात॒मे आ सिलछता है। 


५२८ ] समयसार प्रवचन [ भगवानश्रीकुन्दकुन्द- 


स्सावकी ओर झुक्रता हुआ, स्वभावका बहुमान करता हुआ, 
स्वभावोन्मुख होता हुआ, परसे भेदज्ञान करता हुआ, स्व-परका विवेक 
करता हुआ,--स्व-परको प्रथकू करता हुआ ज्ञान-डपयोग भगवान आत्मामें 
मिल जाता है, बढते-बढ़ते नित्य विज्ञानघनस्वभाजमे पूर्ण द्ोता हे । 


आचायेदेवने यहाँ किसी ऐसी शलीसे रचना की है कि-प्रथम 
आगमज्ञान कर, पश्चात मैं ज्ञानखभावी आत्मा हूँ-ऐसा निम्थय कर, 
पत्चातू अनुभव कर--ऐसा क्रम इसमे दिया है । देखो, इसमे काल था 
कर्म बाधा देते हैं,--आदि कुछ नहीं आया, मात्र पुरुषपार्थ ही आया है। 


आत्मा परका माहात्य होनेसे मिथ्यात्वक्रे मागे द्वारा स्वभावसे 
बाहर निकलकर, विकल्पोंके मार्गमें भ्रमण करता था, उसे वहाँसे प्रथक्‌ 
करनेके विवेकवाले मार्ग द्वारा स्वयं अपनेको खींचता हुआ, रागका 
संगठन तोड़ता, स्॒र्थ ही अपने खभाव द्वारा खभावमे स्थिरता करता 
हुआ विज्ञानघन स्वभावमे आ मिल्ता है, स्वयं विज्ञानधन द्वोता हे 
चहाँ विकल्प छूट जाते हैँ । 


अब कर्ताकर्म अधिकारका उपसंहार करते हुए, कुछ कल्शरूप 
काव्य कद्दते हैं, उनमे प्रथम कलशमे कता और कर्मका संक्षिप्त स्वरूप 
कहते हैं:--- 

( अनुष्ट॒पू ) 

विकत्पकः पर कर्ता विकल्प: कमे केवलूसू । 

न जातु कतृकमेत्व॑ सविकल्पस्य नश्यति ॥ ९५॥ 

अर्थ --बिकृल्प... करनेवाला_ही केवुऊ कर्ता है और विकल्प ही 
केवछ कर्म है ( अन्य कोई कर्ता-कर्म नहीं है, ) जो जीव विकल्प सहित 
है. उसका करतो-कर्मपता कमी नाशको प्राप्त नहीं होता। 


इस शरीरकी, वाणीकी क्रिया मुझसे होती है, शुभाशुभ 
विकल्पका कर्ता मैं हँ--ऐसा जो सानता है बही कर्ता है, चही उसका 
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कर्ता होता है और जो शुभाशुभ चृत्ति हुई बह उसका कर्म है | वही 
कर्ता-कर्मपना है, दूसरा कोई फर्ता-कर्मपना नहीं है । 


कर्ताका अथ है होनेवाला, और जो हुआ वह उसका कर्म 
है । राग-द्वेष मेरा कर्तव्य ह--ऐसा मानकर जो रुकता है बह उसका 
होनेवाढा होता है अर्थात्‌ कर्ता होता है ओर राग-द्वेष उसका कर्तव्य 
होता है, उसमेसे उसे चौशासीके अवतार फछते हैं परन्तु धर्म नहों 
फलता । 


अज्ञानी कहता है कि में शरीरको अच्छा कर देता हैँ, 
शरीरको रखता हैँ । अरे! ऐसा किया होता तो बहुत अच्छा हो 
जाता, तुमने मेरा कहना साना होता तो बढ जाते, परन्तु भाई | तू 
चाहे जितना कर, तो भी जिसे बढ़ना होगा वह बढ़ जायेगा, वह तेरे 
हाथकी वात नहीं है। किसीसे किसी दूसरेका कुछ हो सकता है--वबैसा 
माननेवाला अन्नानी है । जिस परमाणुकी जिस सप्यय जो अच॒त्था 
होना है वह हुए विना नहीं रहेगी, परन्तु अज्ञानी सानता है कि यह 
मुझसे द्ोती हे । 


विकल्पका कर्ता अज्ञानी होता है और विकल्प उसका कार्य 
होता है । शरीरका, इब्जतका, पेसेका, सकानका--किसी भी परद्रव्यका/ 
आत्मा कुछ नहीं कर सकता । अन्नानो विपरीत मान्यतासे अहंकार 
करता है कि में परका कर सकता हूँ--ऐसा माननेवाढेका जीवन 
व्यथ है । आत्माका तो ज्ञाता-रष्टा स्वभाव है । अकेले ज्ञानत्वसावमें 
करना, छोड़ना-ऐसा कोई कतेव्य नहीं आता, अकेले साक्षी स्वभावमें 
क्या आये? कुछ नहीं आंता, मात्र साक्षीपना ही आता है । अज्ञानी 
ऐसा मानता है कि अमुकका ऐसा किया होता तो ऐसा हो जाता, दो 
दिन पहले और आ जाता तो तुझे एक हजार रुपया दिल्य देता, लेकिन 
किसकी हिमत है! कि किसीको एक पाई भी दिल्य दे ! इसलिये कोई 
किसी अन्यका कुछ नहीं कर सकता। पाठमें कह्या है कि जहाँ तक 
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विकल्प भाव है वहाँ तक क्ता-कर्म भाव है, वह विकल्प अन्नानसाव- 
सहितका लेना चाहिए । 


जो करता है वह करता ही है, और जो जानता है वह जानता 
ही है--ऐसा अब कहते हें।-- 


( रथोद्धता ) 


यः करोति स॒ करोति केवर्ल 

यस्‍्तु वेत्षि स तु वेत्ि केवलम । 

यः कग्गेति न हि वेत्ति स क्वचित्‌ _ 

यस्तु वेत्ति न करोति सः क्यचित्‌ ॥,९६ ॥। 
अथ:--जो करता है. वह केचछ करता ही है, और जो जानता 


है वह केवलठ, जानता ही है । जो करता है वह कभी जानता नहीं हे 
और जो जानता है वह कमी करता नहीं है । « 


करे करम सोई करतारा, जो जाने सो जाननहारा॥ 
जो करता नहिं जानें सोई, जाने सो करता नहिं होई ॥ 
( समयसार नाटक कर्ता-क्म-क्रिया द्वार, ३३ ) 


अज्ञानमावसे आत्मा कर्ता होता है और ज्ञानमावसे जानता 
है । जो करनेवाला है वह ज्ञाता नहीं है, और जो ज्ञाता है बह करने- 
वाल्म नहों है | गरीर, छुट्ठम्घ, मकान इझत्यादिका में कर देता हूँ--ऐश्ा 
साननेवात्य कतों ही हैं ओर वह अकेल्य अन्नानभाव है, ज्ञानीको 
अल्प शग-द्वेप होता हे तथापि वह ज्ञाता ही है, कर्ता नहीं है | द्रव्य- 
इृष्टिके विपयमें कतापना है ही नहीं, अल्प राग-द्वेप होते हैँ, तथापि वह 
कतो नहों हे मात्र ज्ञाता ही है । 


छानीने क्िंचित्‌ मात्र भी शरीरदि जड़का और राग-द्वेषादिका- 
नहीं किया है, मात्र ज्ञाता ही रहता है। किंचितमानत्र भी परका 
कर्ता हो तो वद्द ज्ञाता नहीं है और ज्ञाता है वह एक अंश मी परका : 
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कर्ता नहीं होता, मात्र ज्ञाता ही रहता है । एक अंश मी परका कर्ता 
होनेवाला मात्र कर्ता ही हे, क्‍योंकि ज्ञाता प्रथकू नहों रहता । कमी 
भी मुझसे जड़की क्रिया हुई--ऐसा ज्ञानीकी कभ्री भासित नहीं 
होता | ज्ञानी शगक़ा करता नहीं होता परन्तु पुरुषार्थजी मन्दतासे 
अस्थिरता हो जाती है, विकारमे युक्तता हो जाती है, लेकिन ज्ञानी 
तो ज्ञानका ही कतो है, विक्रारका कर्ता तो कभी भी होता ही नहीं । 
जो करता है उसे कर्ता ही भासित होता है, परन्तु में प्रथक््‌ 
हँ---बैसा भासित नहीं द्ोता । चल्नेकी, वोलनेकी, काम करने आदि 
पर पदार्थंक्ी क्रियाएँ मुझसे होती हैं--ऐसा माने वह करता है, क्योंकि 
| परपदार्थदी क्रिया कोई तीनकाल-तीनलोकमें कर ही नहीं सकता 
जो करती ह घह कता दी है, जो ज्ञाता है उसे करनेका कुछ सी 
अभिप्राय नहीं है, वह तो सभी असंगोंमें मात्र ज्ञात ही रहता है। 
इसीप्रकार करनेरूप क्रिया और जाननेरूप क्रिया-दोनों भिन्न 
ह--ऐसा कहते हैं“-- 
( इन्द्रवज्ा ) 
ज्ञप्तित करोतों न हि भागतेइन्तः 
जंप्तों केरोतिश्य न भासंतेडन्त३ । 
न्नंप्तिंः करोतिश्व ततो विभिन्‍ने 
ज्ञाता न कर्तेति ततः स्थित च ॥ ९७॥ 
अथे ---करनेरूप क्रियाके अन्दर जाननेरूप क्रिया भासित नहों 
होती और जाननेरूप क्रियाके अन्द्र' करनेरूप क्रिया भासित नहीं 
होती; इसलिये ज्ञप्तिक्रिय और “करोति? क्रिया दोनों भिन्न हेँ,--- 
इससे ऐसा' सिद्ध हुआ कि जो ज्ञाता है बह कर्ता नहीं है । 
करनेरूप क्रियाके अन्दर जाननेकी क्रिया भासित नहीं होती । 
और जाननेरूप -क्रियाके अन्दर करनेरूप क्रिया भासित नहीं होती । 
उज्ञानभावसे मैं परका करता हूँ-बेसा भासित होता है, परन्तु मैं ज्ञाता 
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हैँ, कर्ता नहीं हँ--वैसा मिन्‍्नत्व नहीं रहता और इसीसे मिन्तल 
भासित भी नहीं होता । करनेरूप क्रियामें जहाँ हो वहाँ कमेपना ही 
भासित होता हे । पुण्य-पापक्री, हिंसा-दयाकी जितनी दृत्तियों 
उठती हैं उन सबका मैं कर्ता हैँ और वह मेरा कार्य है--ऐसा अक्ञानी- 
को भासित होता है, अपने ज्ञातार्बसावक्री खबर नहीं है, इससे करने- 
रूप क्ियामें एकमेक द्ोनेसे उसे ज्ञातारूप क्रिया भासित नहीं होती । 
ज्ञानीको शरीरकी क्रिया, रागकी क्रिया होती अबश्य है, परन्तु में उससे 
पृथक ज्ञाता हँ--वैसा प्रथकतका उसे भान रहता है इससे वह ज्ञाता 
है, परन्तु कर्ता नहीं है । जिस क्षण रागकी और शरीरादिकी क्रिया 
होती है उसी क्षण प्रथऋू रद्दता है, ज्ञाता रहता है किन्तु कतो नहीं 
होता । 

ज्ञाता, ज्ञातामे एकाप्र हुआ वह उसकी छप्तिक्रिया है। में 
शुद्ध चिदानन्द आत्मा हँ--बैसी प्रतीति की और उसका ज्ञान करके 
उसमें एकाम्र हुआ वह ब्लानक्रिया है--अप्रिक्रिया हे । उस क्ञप्ति- 
क्रियामे--मैंने पूजा की, भक्ति की, त्रत किये--वेसा कतेत्व भासित नहीं 
होता । ज्ञानका ज्ञान किया अर्थात्‌ ज्ञाताका ज्ञान किया, पूजा-भक्तिके, 
चतादिके जो-जो विकल्प आते हैं उन ज्ञेयोंका ज्ञान किया। पूजा-भक्तिके 
जो-जो निमित्त आते हैँ उनका संबंध-ज्ञान किया,--इस प्रकार सबका 
ज्ञान किया, परन्तु निमित्तका कुछ कर सकता हँ--वैसा भासित नहीं 
होता, मात्र ज्ञानकी ही क्रिया भासित होती हे । 


जाननेकी क्रियामें, परकरा में कर सकता हूँ---वैसा भ्ासित नहीं 
होता । जड़का तो कर ही नहीं सकता, परन्तु रागका भी नहीं कर 
सकता । जड़का तो मैं कभी नहीं कर सकता परन्तु रागका 
कर सकता हूँ--ऐसा ज्लानीकी भासित नहों होता। जड़का 
तो नहीं कर सकता, लेकिन रागका भी नहीं कर सकता-- 
ऐसा ज्ानीको भासित होता है । यह धर्मी और अधर्मीकी क्रियाकी 
वात हे। धर्मीकी ज्वप्तिक्रिय है और अधर्मीकी करोति- 
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क्रिया है, दोनों भिन्‍न हैं। अज्ञानीको परका में कर सकता हूँ--ऐसी 
करोतिक्रिया है । उस करोतिक्रियामें ज्ञानक्रिया भासित नहीं होती और 
ज्ञानीको ज्ञानकी एकाम्रक्रियामें--श्प्तिक्रियामें करोतिक्रिया भासित नहों 
होती । “ ज्लानक्रियाभ्याम्‌ मोक्ष ”--कहा जाता है वहाँ ज्ञान अन्तरका 
और क्रिया बाहरकी-ऐसा नहीं समझना चाहिये, किन्तु ज्ञान अन्तरका 
तो शान्तिरुप क्रिया सी अन्तरकी ही होती है--यह “ ज्ञानक्रियाभ्याम्‌ ? 
का अथ है । 


मैं पर द्वव्यको करता हँ?--ऐसा जब आत्मा परिणमित 
होता हैः तव तो कर्ताभावरुप परिणमन-क्रिया करता होनेसे अर्थात्‌ 
“कंरेतिक्रिया ? करता होनेसे कर्ता ही है, और जब 'में पर द्वव्यको 
जानता हूँ ऐसा परिणमित होता है. तब ज्ञाताभावरूप परिणमित 
होनेसे अर्थात्‌ शज्ञप्तिक्रिया करता होनेसे ज्ञाता ही है । यह अन्तर- 
परिणमनकी बात है । जब्र कर्तापनेका परिणमन हो तब ज्ञातापना 
भासित नहीं होता और जब ज्ञातापनेका परिणमन हो तब कर्तापना 
भासित नहीं होता । शरीरकी, रागकी, वाणीकी अवस्था में करता हूँ 
मैं बोलता हूँ, खाता हूँ, पीता हूँ--'ऐसा अन्तरमें भासित होता है तब 
मैं जानता हूँ, जानता हँ---ऐसा भासित नहीं होता--पह अज्ञानीकी 
करोतिक्रिया है । पुण्य-पापरहित ज्ञातामे एकाम्र हो, ज्ञातामें निर्मल 
परिणति द्वो, ज्ञाताकी ज्ञातामे निर्मेल परिणति दो तब यह क्ञप्तिक्रिया 
है । यह साधककी वात है, केवलीकी बात नहीं है । मैं जानता हैँ, 
जानता हूँ--ऐसा परिणमन होता है-बह ज्ञप्तिकिया है; और अज्ञानी 
मैं करता हैं, में करता हूँ--ऐसा परिणमित होता है--बह करोति- 
क्रिया है । 


यहाँ कोई पूछता हे कि अविरति सम्यग्दष्टि आदिको जब तक 
चारित्रमे पुरुषारथकी कमजोरी है तब तक वे कपायरूप परिणमित होते 
हैं तो उन्हें क्तों कहा जाता है या नहीं ? 


समाधानः--अविरत सम्यग्दष्ट आदिको श्रद्धा-ज्ञानमें पर- 
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द्रव्यके स्वामित्वूप कठेत्वका अभिप्राय नहीं हे | चारित्रम च्युतिके 
अनुसार कपायरूप परिणमन हे वह उदयकी वल्जोरीसे है; उसके वे ब्लाता 
हैं, इससे अन्नान सम्बन्धी कठेत्व उनके नहीं हे । निमित्तकी वलजोरीसे 
होनेवाले परिणम्नका फल क्िंचित द्वोता हे वह स॑भारका कारण नहीं है। 
जिस प्रक्मर वृक्षकी जड़ काट देनेके पश्चात्‌ वह ब्रृक्ष कुछ समय रहे या 
न रहे--प्रतिक्षण उसका नाअ ही होता जाता है--बैसा यहाँ समझना 
चाहिये। ब्लातास्वमावके सम्बन्धसे तो रागादि होते नहीं, किन्तु परद्रव्यके 
साथ सम्बन्ध करता है उत्तना विभावके बल्की हृटानेके लिये परका जोर 
कह दिया है। 


चौथे गुणस्थानमे आत्माक्री पहिचान तो है, ज्ञायकल्वरूपकी नि शक 
प्रतीतिके साथ अनन्तानुवन्धीके राग-द्वेप छूटकर स्व॑रूपाचरणचारित्र प्रगट 
हुआ है प्रसन्तु अप्रत्याख्यानावरणीय और प्रत्याख्यानावरणीयके राग-ट्वेपकी 
निवृत्ति नहीं हुई है, खरूपाचरणचारित्र प्रगट हुआ हे परन्तु अमी 
अस्थिरता वनी है उस अध्थिरताकझा निमित्त चारित्रमोह है। यहाँ श्रइन 
यह उठता है कि-पांडव, रामचन्द्र, भरत चक्रवर्ती आदि संसारमे थे तब 
उन्हें अल्प राग तो था, तथापि उस गरागके वे कर्ता थे या नहीं २ 


उत्तरः---अविरत सम्यग्दष्टिको राग दे परन्तु उसका स्वासित्व नहीं 
है । स्वत. परके अधिकारमे नहीं हो जाता और ऐसा भी नहीं मानता 
कि पर मेरे अधिकारमे हो जाता है। परका ज्ञाता रहता है। पुरुपार्यक्री 
मन्दतासे अस्थिरता द्ोती है उसका ज्ञाता रहता है | 


चौथी भूमिकामे राजपाट, सञत्री, कुटुम्ब सब कुछ द्वोता है; ज्ञानी - 


उनका स्वामी नहीं दोता । वह मेरे आश्रित वस्तु हे इसलिए जैसा उसे 
चलाऊंगा बसी चलेगी-वैसी मान्यता ज्ञानीके नहीं होती | कपायरूप 
अल्प परिणमन हे; यदि वह न द्वो तो केवल्ज्ञान हो जाये | उस अल्प 
कपायके परिणमनको--- उदयकी बलजोरी? कहा है | 


प्रदन ---उद्यकी चलजोरी क्यों ली है? 


| 
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उत्तर---दृष्टिका बल अखण्ड, शुद्ध, चिदानन्द पर” हे--उस 
दृष्टिके कथनले ' उदयकी वलजोरी? ली है । पुरुषार्थ हीन है वह बात 
यहाँ नहीं लेना है, क्योकि' पुरुषार्थ हीन है दृह पयोय है, दृष्टिके विषयमें 
अखण्ड झुद्ध द्रव्य दे, पुरुषाथंकी हीनतारूप पर्याय उसके विषयमें” नहीं 
है, इससे, वह बात यहाँ नहीं ली है । क्रोध-मानादि अल्प कषायकी 
अवस्था होती तो आत्मामे है, परन्तु बह उदयकी बलमोरीसे हे--बैसा 
कहा है, क्योंकि श्रद्धाके विपयमें अखण्ड पूर्णता है, क्षणिक विभावपयाय 
उस श्रद्धाका विषय नहीं है इससे उद्यकी बलजोरी कही हे । ज्ञानीको 
श्रद्धा-ज्ञानमे परका स्वामित्व, संबंध नहीं है, परन्तु अवस्थामे कषायका 
संबंध है, लेकिन ने अवाधा दृष्टिका ध्येय नहीं नहीं है, दृष्टिका विषय नहीं है'। 
एकरूप छुद्ध अखण्ड द्रव्य है बह दृष्टिका विषय है । पयौयके भंग 
शागके संग दृष्टिसें नहीं हैं, दृष्टिके साथ जो ज्ञान है वह ज्ञान अखण्ड 
और खण्ड, अभंग और भंग-दोनॉंको जाननेका कार्य करता है) 


पुरुपाथंकी अशक्ति, रण और शंगक्े निमित्त--बाह्य संयोग, वह 
सब दृष्टिका विषय नहीं है, इसलिए वे सब परके हैं-ऐसा कहकर 
उद्यकी बलजोरी- कह्दी है । 


ज्ञान दो कार्य करता है, दर्शनके विषयको भी ज्ञान जानता हे 
और अवस्थाको भी ज्ञान जानता है । ज्ञानमे वस्तुदृष्टिकी 'मुख्यता करके,' 
अवध्थादृष्टिको गोण करके उस अपेक्षासे यहाँ उद्यकी वलजोरी कही है। 
वस्तुदृष्टिमे पर्यायका” विपय नहीं' है. तथापि पुरुषार्थक्री अशक्तिसे उसमे ' 
युक्त हो जाता है, परन्तु 'युक्त होनेकी भावना नहीं है । इसी क्षण यदि 
चीतराग हुआ-जाता द्वो तो यह कुछ भी नहीं चाहिए-भाषना तो स्वरूपमे 
लीन होनेकी ही रहती है । 

चौथे, पाँचवें ओर छठट्ठे गुणस्थानवालेकी ज्ञाता कहा है, 
णश्गादिका कर्ता नहीं'कहा, ज्ञाता ही कहा है | ज्ञानीके अल्प कपाय ' 
होती है परन्तु उसका वह ज्ञाता ही रहता है । ज्ञानी स्वभाव और 
परभावकी जानता है, उसके परद्रव्यक्ा स्वामित्व नहीं है इसलिए 
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वह कर्ता नहीं है--ज्ञाता है । मलिन अवस्थाकी भावना नहीं हे इस- 
लिए भी कर्ता नहीं हे--ज्ञाता है | मानी मानता है कि मेरी शान्ति 
: और आनन्द मुझमें हैँ, पुण्य-पापके जो विकल्प उठते हैं वे मेरे अम्ृत- 
- आनन्दकी हत्या करते हैं, इसलिये ज्ञानीकी उन पुण्य-पापके 
विकल्पॉकी भावना नहों होती परन्तु आत्माके अमृत-आनन्दकी भावना 


होती है । 


एक मलुष्य पचास चसारोंके बीच बेठा हो ओर चमार उसे 
बुरी-बुरी गालियाँ दे रहे हों, तव कोई उससे कहे कि--कक्‍यों भाई ! 
तुझे यह गालियाँ अच्छी ढग रही हैं, इसीसे तू इनके वीचमे वेठकर 
सुन रद्दा है ? तव वह मनुष्य कह्टे कि अरे! भाई ऐसी गालियाँ केसे 
अच्छी लगेगी? बिल्कुल अच्छी नहीं लगतीं, लेकिन क्‍या करूँ? मेरी 
निवेल्ता हे, यहांसे उठकर जानेकी मेरी भक्ति नहीं है, इसलिये विवश 
हैँ, यदि लब्धि प्रगट हुई होती तो उड़ जाता, इसीप्रकार ज्ञानीको 
कषायकी अल्प परिणति होती है परन्तु उसे वह गालीके समान मानता 
है; पुरुषार्थती निर्वे्लाके कारण राग-द्वेष होते हैं । अल्प राग-द्वेष 
होते हैं इससे ऐसा नहीं समझना कि राग-द्वेष अच्छे छगते हैं परन्तु 
निरबेटतासे होते हैँ। श्ञानी समझते हैँ कि जितने अंशमे यह 
कपषायकी परिणति द्योती है उतना ही मेरा अम्ृतस्वरूप छुटता है, 
मेरे स्वरूपको हानि होती है | यह राग-द्वेषरप परिणति भेरे स्वरूप- 
को कलंकरूप है । चौथे गुणस्थानमें तीन कपायोकी चौकड़ी है, पाँचवें 
ग॒ुणस्थानमे दो कषायें हैं, छठवेंमे एक कपाय है। चौथेमें भले ही तीन 
कपाये द्ोती हैँ तथापि उनसे भव (ससार ) नहीं बढ़ते और न सब 
बिगड़ते ही हँ। सम्यक्त्वीको जिस परिणामसे आयुष्यका वंध हो उससे 
वेमानिक देवका भव बाँधता है, और यदि देवमे हो तो ऊँचा मनुष्य 
होता है। ज्ञानीके एक-दो भव हों वे मी अच्छे ही होते हैं, इसलिये 
चौथे, - पाँचवें, छठवें गुणरथानमे अल्प कपाय हो उससे अल्प बन्धन 
होता है परन्तु उससे भव बढ़ें या विगड़े-वैसा बंधन नहीं होता । 
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श_्रेणिक राजाकी सम्यक्ती होनेसे पूषे आयुष्य बँधा हुआ था, 
इससे वे नरकमे गये हैं, केकिन सम्गग्व॒शन होनेके पम्थात्‌ तो नरकका 
आयुध्य बेंधता ही नहीं । सम्यग्दशन होनेके पश्चात्‌ तो श्रेणिक राजाबो 
इस प्रकारके शुभ परिणाम आये कि जिनसे तीथेकर गोन्नरा बेंघ हुआ, 
--इससे अगले भवमें तीर्थंकर होना है । 


जिस प्रकार वृक्षकी जड काट देनेके पद्चात्‌ छुछ वृक्ष थोड़े समय 
हरे रहते हैं और फिर सूखते हैँ और कुछ तो तुरन्त द्वी सूख जाते हैं। 
कई चृक्ष ऐसे देखनेमे आते है कि गिरे और तुरन्त सूख जाते हैं और कई 
वृक्ष ऐसे भी होते हैं कि जड़ कटने पर अमुक काल तक हरे रहते हैं. 
लेकिन वे प्रतिक्षण सूखते ही रहते हैँ। ताड़ वृक्षका स्वभाव ऐसा होता 
है कि उसे अमुक स्थान पर सूई चुमी तो पूरा वृक्ष तुरन्त सूख जाता हे, 
उसीप्रकार सम्यग्दष्टि जीवको मिथ्यात्वका सूल नाश हुआ द्वोनेसे किसीको 
एकांघ-दो भव होते हैं और किसीको तो मिथ्यात्व दूर हुआ कि उसी 
भवमें केवछज्ान होता है । जिसे एकाध-दो भव शेष रहते हैं उसे 
सम्यरदशन हुआ तबसे क्षण-अतिक्षण मल्नि पर्यायोंका नाश द्ोता जाता 
है और क्षण-प्रतिक्षण निर्मेछ पर्यायकी उत्पत्ति होती जाती है तथा 
दृष्टि शुबस्वभाष पर है । यह सम्यग्दशनकी महिमा हे । 


जिसकी दृष्टि परके ऊपर है वह अज्ञानी हे, उसके निर्मल 
पर्यायका नाश हैं ओर मलिन पर्यायकी क्षण-क्षण उत्पत्ति है । धुब* 
स्वभाव तो अन्दर पड़ा हे, वह नाश नहीं दो सकता ? परन्तु उस पर 
दृष्टि नहीं है, दृष्टि परके ऊपर ही है इसलिये वह ज्ञानी है। ज्ञानीको 
चिदानन्द, चैतन्यमूर्ति आत्माका भान होनेसे बह राजपाट, स्त्री, 
कुटुम्बादिमें रहता हो तथापि परका स्वामी नहीं द्वोता, अन्तरसे उदास 
है, वेरागी हे, परमेसे अनन्त रस कम द्वो गया है, खवमे अनन्त रस 
बढ़ गया है, अनन्त रुचि बढ़ गई है, पूर्ण स्वभाषकी बात सुनते ही 
शेस-रोस उल्लसित हो जाता है, पूर्ण स्भावकोी साध लिया है--ऐसे 
१८ दोष रह्धित सर्वश्देव और पूर्ण स्वभावके साधक गुरुके प्रति उसे 
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अनहृद भक्ति उछछती है । पुरुषार्थवी निर्वेललाके कारण अल्प कपाय 
है: इससे अल्प शुभागुभ भाव होते हैं. परन्तु उन भावोंसे सव बढ़ते 
नहीं और भव विगड़ते नहीं हैं; किचित्‌ वंवन होता है, प्रतिक्षण 
निर्मल पर्याय चढ़ती जाती दवै, वढते-चढ़ते अनुकमसे अल्पक्राल्मे फेवल- 
ज्ञान प्राप्त करके सिद्धदआका वरण करता है । यह स्व सम्यग्ददनकी 
बात है । 
पुन इसी वातको दृढ़ करते हैं -- 
( शादूलविक्रीड़ित ) ड 

फर्ता कर्मणि नास्ति नास्ति नियत कर्मापि तत्कतरि 

इंढें विप्रतिपिध्यते यदि तदा का कर्तेकर्मस्थितिः । 

ज्ञाता ज्ञातरि कर्म कमंणि सदा व्यक्तेतिं पस्तुस्थिति- 

नेपथ्ये बत नानटीति रमसा मोहस्तथाप्येप कियू ॥ ९८॥ 


अर्थ---कर्ता निम्वयसे कर्ममे नहीं है, और कर्म मी नि३चयसे 
कर्तामें नहीं है--इस प्रकार यदि दोनोंका परस्पर निषेध किया जाता 
है तो कर्वा-कर्मकी श्थिति क्या? (जीव-पुदूगलके कतौ-कर्मपना नहीं 
हो सकता ) इस प्रकार ज्ञाता सदा ज्ञातामे दी है और कम्त सदा कर्मसे 
ही है--ऐसी वस्तुस्थिति प्रगट है तथापि अरे !! नेपथ्यमे यह सोह 
क्यों अत्यन्त जोरसे नाच रहा है? (इस प्रकार आचायको खेद और 
आदइचये होता है। ) 

कर्ता निरचयसे कर्ममें नहीं है । भसवान आत्मा जड़मे प्रविष्ट 
नहीं हो जाता । भगवान आत्मा अरुपी है वह बदलकर रुपी नहीं 
होता, उसीमग्रकर कर्म अरूपी भगवान आत्मामे नहीं है, कर्म बदलकर 
भगवान आत्मामे प्रविष्ट नहीं-हो जाते; इस प्रकार दोनोंका परः्पर 
निषेध किया जाता है । 

फोई कहे कि आत्मा, आत्माका करे और परका न करे तब 
तो एकान्‍्त हो जाये? परन्तु भाई! आत्मा, आत्माका करे और परका 
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मी करे तो दोनों द्रव्य एक हो गये वही एकान्त है, और आत्मा, 
आत्माका करे तथा परका कुछ मी न करे--चही सच्चा अनेकान्त है | 
#/ एक बस्तुमे बस्तुपनेकी उत्पन्न करनेवाली अ्रसिद्ध करनेवाली परस्पर 
दो विरुद्ध शक्तियोंका प्रकाशन करना-उसका सलाम अनेकान्त है । ” 
आत्मा, आत्माका करे और परका कुछ मी न करे-उसमे परप्पर दो 
पिरुद्ठ शक्तियोंका प्रकाशन करना है, उसका नाम अनेकान्त है। 
कनेकान्तमे अस्ति-नार्ति दो घमे हँ। आत्माके अतस्ति-नास्ति धर्म 
आत्मामे हैं और जड़के अस्ति-नात्ति धर्म जड़मे हेँ । आत्मा अपना 
करे वह अस्ति और परका कुछ सी न करे बह नास्ति,-बढही सच्चा 
अनेकान्त है । आत्मा अपना भी करे और परका मी करे तब तो स्वयं 
और पर दोनों एक हो गये; इसलिये वह तो एकान्त है । अपना करे 
और परका न करे--उसीमें परस्पर विरुद्ध शक्तियोंका प्रकाशन है--- 
घही सच्चा अनेकान्त है | 


यदि कर्ता और 'कर्म प्रथक्‌ हैँ तो फिर उनकी स्थिति क्‍या है ? 
यदि दोनोंका पररपर निषेध किया जाता है तो ज्ञाता सदा ज्ञातामे 
ही है और कर्म सदा कममें ही है--ऐसी स्थिति प्रगट है--त्रिकाल 
प्रगट है, और जो समझे उसे प्रगट होती है । जिसे प्रथक्त्वका सान 
हुआ उसे परका स्वामित्व नहीं है, परका क्ेत्व नहीं है । उदय 
उदयमें है और आत्मा आत्मामे है, राग रागमे हैं और आत्मा आत्मामे 
है--ऐसी प्रथकू-प्रथक्ू बस्तु है, तथापि नेपथ्यमे मोह क्यों नाच रहा 
है? बस्तुमें त्रिकाल कर्ताक्मपना नहीं है तथापि अज्ञानी कर्ताकर्मपना 
क्यों मान रहे दें? विपरीत मान्यता और मोह क्यों जोरसे नाच रहे 
हैं (-.- उसका आचार्यदेवको 'खेद और आख़ये है | जरे प्रश्ु तू 
परमे नहीं है और पर तुझमे नहीं है। भाई ! ठुझे यह क्या हुआ १ 
साता-पिता छद़केसे कहते दें कि भाई! तुझे यद्द परका संग कहाँसे 
हग गया है? उसीप्रकार आचायेदेव कद्दते द्वें कि भाई ! तुझे यह क्‍या 
हो गया है? जाग्रतस्वरूप चेतन्यमे यह मोह क्‍यों नाच रहा है? ज्ञान, 
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ज्ञानमे है, ज्ञानमें राग-द्वेष नहीं आते और शग-द्वेपमें ज्ञान नहीं आता। 
भगवान आत्मा जडरूप नहीं होता- और जड भगवान आत्मारुप नहीं 
होता । फिर भी यह मोह क्‍यों नाच रद हे? इस प्रक्नार आचायदेवको 
खेद ओर आशय होता है । 


आठ कर्माको आत्मा करता है--वह घीका घड़ा जैसी बोलनेकी 
रोति है । घीका घढ़ा कभी नहों होता, घड़ा तो मिट्टीका हे | घी घीमें 
है और घडा घड़ेमे है, एकऋ-दूसरेके एकश्षेत्रावगाह सम्बन्धसे उपचारसे 
घीका घड़ा कहा जाता दे । उसीप्रकार ज्ञानावरणीयकर्मने ज्ञानकी रोका 
है-बेसा कहना सी सात्र उपचार है। अपनी परिणसनशक्ति हीन 'हुई तब 
ज्ञानावरणीयकी निम्ित्त कह्य जाता है । जीव पुदूगलभे नहीं हे और 
घुदूगछ जीवमे नहीं है--दोनो द्रव्य प्थक्र है तब फिर उन्हें कतोकर्मपना 
केसे हो सकता है । तीनकाछ और तीनलोकमे आत्मा कर्मेमे नहीं हे और 
कर्म आत्मामें नहीं है। शरीर और आत्मा एक नहीं हैं, किन्तु दोनों प्थक्‌ 
हैं। यदि दोनों एक हों तो कभी प्रथक्‌ नहीं हों। दोनों एकथश्षेत्रमें स्थित 
हैं. इससे उपचारसे कद्दा जाता हे कि शरीरमे आत्मा है, परन्तु आत्मा, 
आत्मामे है और शरीर, शरीरमे हे-दोनों प्रथकू हैँ। इससे एक-दूसरेके 
करतौ-क्मंपना नहीं है, त्थापि अज्ञानीके मोह नाच रहा है। 

आत्मामें कर्म नहीं है और कममें आत्मा नहीं है । जड़, जड़मे 
है और आत्मा, आत्मामें हे । जड़का कतो आत्मा नहीं है, और जड़ 
आत्माका कर्म नहों है, तव फिर यद्द मोह क्‍यों नाच रहा है? इसका 
आचायदेवको खेद और आश्चर्य होता है । 


जड़ आत्माका कुछ नहीं कर सक्रता । यदि कर सकता दो तो 
जहाँ पर सिद्ध भगवान विराजसान हैं. वहाँ सी जड़ है, इससे उन्हें भी 
बन्ध होना चाहिए? लेकिन ऐसा नहीं है; स्वथ पिपरीत मान्यतासे 
मानता है कि में जड़का कर सकता हूँ और जड़ मेरा कर सकता है,-- 
वह मान्यता बन्धका कारण है. | आत्मा जड़का कर्ता नहीं है और जड़ 
आत्माका कर्त नहीं है--तव फिए यह मोह क्‍यों नाच रहा है? 
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और यदि मोह नाचता है. तो भले नाचे, तथापि बस्तुल्वलरुप तो 
जैसा है बेसा ही है--ऐसा कहते हैं: 


( सन्दाक्रान्ता ) 


कर्ता कर्ता भवति न यथा कम कर्मापि नेव 

ज्ञान ज्ञानं भवति च यथा पुद्कल/ पुद्गलो5पि। 
ज्ञानज्योतिष्वेक्ितमच्॑ व्यक्तमंतस्तथौच्चे- 
थ्िंच्छक्तीनां निकरभरतो5त्यंतर्गभीरमेतत्‌ ॥ ९९ ॥ 


अर्थ ---अचल, व्यक्त और चित्शक्तियोंके (ल्ानके अविभाग- 
प्रतिच्छेदाँकें ) समूहके भारसे अत्यन्त गम्भीर यह ज्ञानज्योति अतरंगसे 
उग्ररूपसे इस प्रकार जाज्वल्यमान हुई कि--आत्मा अज्ञानमें कत्तों होता 
था बह अब कर्ता नहीं होता और अज्ञानके निमित्तसे पुदूगल कर्मरूप 
होता था वह कर्मरूप नहीं दोता । तथा ज्ञान, ज्ञानरुप ही रहता हे 
और पुदूगल, पुदूगछछहप ही रहता है । 

आत्मा अचल है । मैं जड़का कर्ता और जड़ मेरा कर्म--ऐसा 
अज्ञानी मानता था परन्तु बस्तुस्थिति जेसी है बसी है; उल्टा माने तो 
उससे कहीं परतुमें बिगाड़ नहीं होता । मात्र पर्यायमें बिगाड़ हे । 
शरीरकी जेंगुलीमें त्रिगाड हो, सड़ जाये तो वह सदा हुआ भाग आगे 
बढ़ता जाता है, उसीप्रकार आत्माकी पयोयमे क्षणिक बिगाड़ हुआ है 
बह विगाड़ आत्मामे आगे बढ़ जाये बेसा नहीं है। आत्मा तो आनन्द्घन 
निर्मल्स्वभावी हे उसे राग-द्वेष और मिथ्याव्व-मोहकी पर्याय नहीं हिला 
सकती । आत्मा अचल है उसे मिथ्याव-सोहकी पर्याय नहीं हिल्म 
सकती । आत्मा द्रव्यसे तो अचल है, परन्तु जब सम्यरज्ञान हुआ तबसे 
पर्यायसे मी वह अचल है । 


आत्मा द्वव्यसे तो ब्यक्त है दी, परन्तु आत्माका भान हुआ तबसे 
वह पर्यायसे मी व्यक्त हुआ जहाँ भान हुआ, वहाँ वस्तु तो ज्यों शी 
त्यों दी है--ऐसा ज्ञात हुआ। बस्तु तो जैसी की बैसी ही है; 
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पर्याय व्कृक्त हुई वहाँ ज्ञात हुआ कि अद्दो ! मैं तो जेसा हूँ बेसा ही हैँ। 
इस प्रकार अनन्त गुणपिण्ड आत्माका अनुभव हुआ । चिह्मक्तियोंके 
समृहके भारसे अत्यन्त गम्भीर यह ज्ञानब्योति अन्तरदमें उम्ररूपसे 
इस प्रकार जाव्वल्यमान हुईं कि अज्ञान अवस्थामे परका कर्ता होता था 
बह रुक गया, मिथ्यातल्ंमोहके विकारके कारण नवीन कम वेंधते थे 
वे रुक गये । मैं मत नहीं, चाणी नहीं, शरीर नहीं, विकार नहीं, धोई 
पर नहीं हूँ--ऐसा जहाँ भान हुआ वहाँ ज्ञान तो ज्ञान ही रह गया, 
ज्ञान तो ज्ञानी अवस्थारूप हो गया और पुदूगलछ, पुद्गल्रूपमे रह 
गया | अज्ञानके निमित्तसे पुदूगलकरमरूप होता था बह अब नहों होता । 
अज्नान अवस्थामें कममे निमित्तरूपसे कतो होता था वह अब कर्ता 
नदीं होता । अज्ञान अवस्थासें निमित्त-नेमित्तिकहपसे कठूत मानता 
था चह ज्ञान अवस्था होनेसे छूट गया, मिथ्यावमोह छूट जानेसे उसके 
कारण--उसके निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्धसे जो कर्म बेंधते थे वे रुक 
गये । यहाँ चारित्रमोहकी वात गोण है। अक्ञान अवस्थाके कारण 
विकार होता था और उसके निमित्तसे पुंदूगलकमेरूप होता था, उस 
कर्मका उदय आनेसे आत्मा उसमें विपरीत पुरुषार्थ "द्वारा युक्त होता” 
था इससे नवीन कमे बंधते थे; इस प्रकारका निम्रित्त-नेमित्तिक भाव 
होता था वह सम्यग्न्ञान होने पर रुक गया 

आत्मा अजीवका कर्ता हे और अजीबका उसका कर्म है--ऐसा 
अज्ञानी मानता था | जीत्र और अजीब दोनों कर्ता-कर्मकरा वेश धारण 
करके एक होकर रंब्रभूमिमे उपस्थित हुए थे, उन्हें सम्बग्जानने यथार्थ 
पहिचान लिया । दोनो एक वेश घारण करके रह्रभूमिमे आये थे उन्हें 
सम्यब्झ्ञानने लक्षणसे यथार्थ पहिचान लिया । प्रज्ञांनी द्वारा छेदकर 
प्रथक्र किया । में तो आत्मा- हैँ, और यह जड़ है--ऐसा भान द्वोसेपर 
दोनों प्रथकू दो गये । सम्यस्ज्ञानने जाना कि यह एक नहीं किन्तु दो 
हँ--ऐसी पहिचाव होनेसे वे वेश छोड्कर रह्नभूमिसे बाहर निकलछ 
गये । जिस प्रऋार बहुरूपियेको ,जवतक कोई न पद्दिचान ले तंवतक वह 
चेष्टाएँ करता रहता है, परन्तु जहाँ पहिचान हुई कि-अरे ! यह तो 
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अपने ही गाँवका भांड है! ऐसा जान लिया कि वहाँ वह हेसकर 
अपना रूप प्रगट ऋर देता है और चेष्टाएँ छोड़कर चल देता है ) 
उसीप्रकार जहाँ आत्माका भाव हुआ वहाँ ज्ञान ज्ञानरूपसे रहता है 
और पुदूगल कर्म पुदुगलरूप दो जाता है, तथा कर्ताकर्मपना छूट जाता 
है ॥ १४४॥ ; 
जीव अनादि अज्ञान वसाय विकार उपाय वणे करता सो, 
ताकरि बंधन आन तणू फल ले झुख-दुःख भवाश्रमवासो; 
ज्ञान भये करता न बने तब वन्ध, न होय खुले परपासो, 
आतममॉर्हि सदा सुविछास करे सिव 'पाय रहै नित थासो। 

जीब अनादिसे स्वरूपका अज्ञान और शाग-द्वेषका विकार उत्पन्न 
करके कर्ता द्वोता था इससे बन्धन होता था और उसके कारण चौरासीके 
आश्रममें वसकर सुख-दुख भोगता था। जब आत्माका भान होता 
है तव परका कर्ता नहीं होता परन्तु मात्र ज्ञाता ही रहता है, इससे 
वनन्‍्धन नहीं होता, परकी पाँस (वन्धन ) छूट जाती है और अपने 
आनन्दमे सदा विछास करता है एवं मोक्षमे जाता है । मोक्षपयाय 
प्रगट होनेके पश्चात्‌ अनन्तकाल तक स्वरूप सुखमें स्थित रहता हैं। 
जैसा स्वभाव प्रगट हुआ बैसा स्थायी रहता है--नित्य रहंता है । 

यह्‌ कर्ताकर्मकी रचना झुन्दकुन्दाचार्यदेवके द्वारा किसी अदभुत 
प्रकारसे हुई है । सम्पूर्ण भरतक्षेत्रमे समयसारके इस कर्ताकर्म अधिकार 
जैसा अधिकार अन्यत्र कहीं नहीं है । और फिर उसमे अम्रवचन्द्राचार्य- 
देवने टीका करके तो “सोनेमे सुगन्ध” जैसा कार्य कर दिया है। 
सोना और सुगन्ध एकमेक हो गये हों बहाँ फिर क्‍या कमी होगी ? 
जो आत्मजिधासु होंगे वे इस अमूल्य वाणीको समझेंगे, और उनका 
कल्याण हुए बिना नहों रहेगा | 

( “दस प्रकार समयसार शास्त्र पर परम पृज्य श्री कानजी 
खामीके प्रवचनोंका दूसरा कर्ताकर्म अधिकार पूर्ण हुआ ]।॥ 

४ 


“-+ शाझ्रोंका अर्थ करनेकी- पद्धति :--- 

अयवहारनय खद्गव्य-परद्रव्यको तथा उनके भावोंको तथा कारण- 
कार्योदिकको किसीको किसीमे मिलाकर निरूपण - करता है, और ऐसे 
ही श्रद्धाससे मिथ्यात्व है, इसलिये उसका त्याग करना चाहिये । 
और निम्वयनय उन्होंद्रा यथावत्‌ निरूपण करता है तथा किसीको 
किसीमें नहीं मिलाता, और ऐसे ही श्रद्धानसे सम्यक्त्व होता है, इसलिये 
उसका श्रद्धान करना चाहिये । 

प्रहन.--ण०दि ऐसा है तो जिनमार्गमें दोनों नयोंका अ्रहण करना 
कटद्दा है, उसका क्‍या कारण ९ 

उत्तर--जिनमार्गमें कहीं तो निम्धयनयकी सुख्यता सहित 
व्याख्यान है, उसे तो “ सत्यार्थ ऐसा ही है ”--ऐसा जानना, तथा कहीं 
व्यवद्दारनयकी मुख्यतासे व्याख्यान है उसे “ऐसा नहीं है किन्तु 
निमित्ताविकी अपेक्षासे यह उपचार किया है ”--ऐसा जानना, और 
इस प्रकार जाननेका नाम्र ही दोनों नर्योंका अहण है । किन्तु दोनों 
नयोंके व्याख्यानकी समान सत्यार्थ जानकर “इस अनुसार मी है और 
इस अनुसार भी हे ”--ऐसे अ्रमरूप ग्रवर्तनसे तो दोनों नर्योंको अरहण 
करना नहीं कहा है ) 

प्रशन:--यदि व्यवह्वाररय असत्यार्थ है तो जिनमागमे उसका 
डपदेश किसलिये दिया गया ? एक निम्वयका द्वी निरुपण करना था? 

उत्तर--ऐसा ही तके - श्री समयसारमे किया है । वहाँ यह उत्तर 
दिया है कि--जिस प्रकर किसी अनाय॑-स्लेच्छको म्लेच्छभाषा विना 
अर्थ ग्रहण करानेके लिये कोई समथे नहीं है, उसीप्रकार व्यवहारके 
बिना परमाथका उपदेश असम्भव है, इसलिये व्यवहारका उपदेश है । 
और उसी सूत्नकी व्याख्यामें ऐसा कहा है कि--इस प्रकार निरचयको 
अंगीकार कसनेस्ेलज्िशे,व्यवद्दार द्वारा उपदेश देते दें, किन्तु व्यवद्दारनय है 
वह अंगीकार करने योर नहीं हे । (--श्री मोक्षमार्ग प्रकाशक ) 


#---- मशक्कत 


